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ସୂଚୀପତ୍ର 


ଠ ସାହସୀ ହେବାକୁ ବିବେକାନନ୍ଦ ଶିଖ୍ଲେ ୫ 
ଠି ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କଠାରୁ ପାଇଥ୍‌ବା ସମ୍ବର ୮ 
ପ ଧର୍ମ ଓ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଡ଼ 
ଠ ଧର୍ମ ସମନ୍ବୟ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ୧୪ 


ଠ ଭାରତୀୟ ଜାତୀଯତାବାଦର ନୃତନ ମାର୍ଗଦର୍ଶକ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ୧୭ 


ଓ ମାନବବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ୧୯ 
ପ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଶିକ୍ଷା ୨୩ 
ଠ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଶ୍ରୀମା ସାରଦାଦେବୀ ୨୭ 
ଠ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଭଗିନୀ ନିବେଦିତା ୩୦ 
ଓ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧୀ - ଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ ୩୪ 
ଠି ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ସୁରାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ ୪୩ 
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ଆଜିର ଅନୁଚିନ୍ତା 


୧୯୮୬, ମସିହାଠାରୁ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଜନ୍ମ ଦିବସକୁ ଵାତୀୟ 
ଯୁବ ବିଦସ ଭାବେ କେନ୍ଦ୍ର ସରକାର ସିରଂ କରିବା ପରେ ସମଖ୍ର ଭାରତରେ 
ଏହି ଦିନଟିକୁ ପାଳନ କରାଯାଉଛି ସକଲ, କଲେଜ, `ବିଶୃଵବିଦ୍ୟାନୀୟ ଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି: ଯୁବଢସଂତ୍ଥ ମାନେ ସ୍ଵାମୀତୀଙ୍କ ` ଜନ୍ମ ଦିବସକୁ ଦେଶବ୍ୟାପୀ 
ପାଳନ: କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆନନ୍ଦର କଥା ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଦର୍ଶନ ନିତ୍ୟ ନୃତନ, 
ଏହା ପ୍ରାଣରେ ଅଫୁରଚ୍ତ।। ଉତ୍ସାହ "ଓ ଉଦିପନା; ସ୍ଷି- ଜ୍ବରେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମଣିଷକୁ ଉଚ୍ଚତର - ଡେତନାରେ ଉଦବୁଦ୍ଧ ˆ କରିବାକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରେ 
“ “ ଘ୍ପ୍ରସ୍ପାରଣ ହିଁ ଜୀବନ- ସଙ୍କୋଚନ ହିଁ ମୃତ୍ୟୁ” ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଏହି ବିଚାର 
ସାଧାରଣ ମଣିଷ ବିଶେଷ କରି ଯୁବପ୍ରିଢ଼ିକୁ ଜୀବନର ସଫଳତା ଆଡ଼କୁ 
ନେଇପାରେ । 


ମୁଁ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ନିକଟରେ ଚିରକାଳ ରଣୀୀ | ତାଙ୍କର ଆହ୍ଵାନ ମୋତେ 
ମୋର କରଁବ୍ୟ ଓ ଦାୟିତ୍ଵ ପ୍ରତି ସଚେତନ କରାଏ, ବଞ୍ଚିବାର ମାର୍ଗ ବତାଏ 
ଏବଂ ମନରେ ତ୍ୟାଗ ଓ ସେବା ଭାବର ଅଙ୍ଗାକାରକୁ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରେ । 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ବର୍ଷ ଓଡ଼ିଶାର ଅଗଣିତ ଯୁବବଂଧୁ ମାନଙ୍କ ନିମିର ମୁଁ 
ଢାତୀୟ ଯୁବ ଦିବସ ଉପଲକ୍ଷେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ଦର୍ଶନ, ଜୀବନ ଓ ବାଣୀକୁ 
ଆଧାର କରି କେତେଗୁଡ଼ିଏ ପ୍ରବଂଧ ଲେଖେ । ଏଗୁଡିକ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ 
ଦୈନିକ, ପାକ୍ଷିକ ଓ ମାସିକ ଖବରକାଗଜ ଏବଂ ପତ୍ରପତ୍ରିକାରେ ପ୍ରକାଶିତ 
ହୋଇ ବେଶ୍‌ ଆଦୃତ ହୋଇଥାଏ । 


ଏବର୍ଷ ମଧ୍ୟ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ପ୍ରବନ୍ଧ ଲେଖ୍‌ଛି ଯାହା ସମ୍ବାଦପତ୍ର ପୃଷ୍ଠା 
ମଣ୍ଡନ କରିଛି । ତା'ର ନବକଳେବର ଏହି ପୁସ୍ତକ ‘ଜାତୀୟ ଯୁବ ଦିବସର 
ଚିନ୍ତନ” । ଓଡ଼ିଶାର ଯୁବପିଢ଼ୀ ଏହାକୁ ଅଧ୍ୟୟନ, ଅନୁଧ୍ୟାନ ଓ ଅନୁଶୀଳନ କରି 
ନିଜର ଜୀବନକୁ ମହତ୍ବ ମାର୍ଗରେ ପରିଚାଳିତ କରିପାରିଲେ ମୋର 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଏହି ପୁଷ୍ଠାଞ୍ଜଳି ସାର୍ଥକ ହେବ । 
ଜୟ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଜୟ- 


ସୌର୍ୀବଂଧୁ କର 
୧୨.୧.୨୦୦୪ 
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ସାହସୀ ହେବାକୁ ବିବେକାନନ୍ଦ ଶିଖ୍‌ଲେ 


ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ଅ୍‌ଲେ । 
ଦକ୍ଷିଶେଶ୍ଵର କାଳୀ ମନ୍ଦିରର ପୂଢ଼ାରୀ ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ । ତାଙ୍କର ପିଲାଦିନର 
ନାମ ଅ୍ଲା ଗଦାଧର । ସେ ୧୮୩୬ ମସିହା ଫେବୃୟାରୀ ମାସ ୧୮ 
ତାରିଖରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥ୍‌ଲେ। ତାଙ୍କର ବାପା କ୍ଷୁଦିରାମ ଓ ମା' 
ଚନ୍ଦ୍ରାଦେବୀ । ପିଲାଟି ଦିନରୁ ସେ ଇଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଭଲ ପାଉଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କର ମନ 
ସବୁବେଳେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିକଟରେ ରହୁଥାଏ । ସେ ଵଡ଼ ହୋଇ କରିକତା 
ଆସିଲେ । ଦକ୍ଷିଣେଶ୍ଵରରେ କାଳୀ ମନ୍ଦିର । ମା' ଭବତାରିଣୀ ସେହି 
ମନ୍ଦିରର ଦେବୀ । ସେଠାରେ ଗଦାଧର ସାଧନା କଲେ। କଲିକତାର 
ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସୁଥ୍ଲେ । ସେ କହୁଥ୍ଲେ ସବୁ ମଣିଷ 
ଭିତରେ ଇଶ୍ଵର ଅଛତ୍ତି । ମଣିଷର ସେବା କଲେ ଇଶ୍ଵର ମିଳିବେ । 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ପିଲାଦିନର ନାମଥ୍‌ଲା ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ । 
ତାଙ୍କୁ ସମସ୍ତେ ନରେନ୍‌ ତାକୁଥ୍‌ଲେ । ନରେନ୍‌ ପିଲାଦିନରୁ ସବୁ କଥା 
ଜାଣିବାକୁ ଚାହୁଁଥୁଲେ । ୧୮୬୩ ମସିହା ଜାନୁଆରୀ ୧୨ ତାରିଖରେ 
କଲିକତାର ସିମୁଳିଆ ପଲ୍ଲ୍‌ଠାରେ ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ । ତାଙ୍କର ବାପା ଥ୍ଲେ 
ବିଶ୍ଵନାଥ ଦତ୍ତ ଓ ମା” ଭୁବନେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀ । ନରେନ୍‌ ପିଲାଦିନରୁ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଖୋଜୁଥ୍ଲେ । ସେ କଲେଜରେ ବି.ଏ ପତୂଥ୍ଲେ । ସେଠାରେ ସେ 
ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ବିଷୟରେ ଜାଣିବାକୁ ପାଇଲେ । ନରେନ୍‌ ଦକ୍ଷିଶେଶ୍ଵର 
ଆସିଲେ । ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କର ଦେଖାହେଲା । 

ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ନରେନ୍୍‌ଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ ଖୁସି ହେଲେ । ତାଙ୍କୁ ଭଣ୍ବରଙ୍କୁ 
ଦେଖାଇ ଦେବେ ବୋଲି କହିଲେ । ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସରଳ ବ୍ୟବହାର, 
ମଧୁର କଥା ନରେନ୍‌ କୁ ଭାରି ଭଲ ଲାଗିଲା ! ସେ ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ହେରେ । 
ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ ଶିଖାଇଲେ । ସେତେବେଳକୁ ଆହୁରି 
ଅନେକ ଯୁବକ ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନିକଟକୁ ଆସିଆତ୍ି । ସବୁ ଶିଷ୍ୟ ମାନଙ୍କର 
ନେତା ହେଲେ ନରେନ୍ଦ୍ର ନାଥ । ଗୁରୁ ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ତାଙ୍କ ଉପରେ 
ବହୁତ ବିଶ୍ଵାସ ଆଏ । ସେ କହୁଥ୍ଲେ, ନରେନ୍ଦ୍ର ବହୁତ ବଡ଼ ବଡ଼ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବ । ଜଗତର ଉପକାର କରିବ । ଗୁରୁଙ୍କ ଠାରୁ ନରେନ୍ଦ୍ର ତ୍ୟାଗ ଓ ସେବା 
ବିଷୟରେ ଜାଣିଲେ । 

ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଦେହ ଖରାପ ହେଲା ¦ ସେ କ୍ୟାନସର ରୋଗରେ 
ପଡ଼ିଲେ । ଦେହ ଭଲ ହେଲାନାହିଁ । ଶିଷ୍ୟମାନେ ସେବା କଲେ । କିନ୍ତୁ 
ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ୧୮୮୬ ମସିହା ଅଗଷ୍ଟ ମାସ ୧୫ ତାରିଖରେ 
ଦେହତ୍ୟାଗ କଲେ । 

ନରେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଉପରେ ଗୁରୁଭାଇଙ୍କ ଭାର ପଡ଼ିଲା । ସେ ଗୁରୁଭାଇ 
ମାନଙ୍କ ସହିତ ବରାହନଗର ଠାରେ ରହିଲେ । କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ ବେଶୀଦିନ 
ରହି ପାରିଲେ ନାହିଁ । ଭାରତକୁ ବୁଲି ଦେଖ୍ବାକୁ ତାଙ୍କର ମନ ହେଲା । 
ଭାରତ ବୁଲିବା ବେଳେ ସେ ବତୁକଥା ଶିଖ୍ଥ୍ଲେ । ତାହା ତାଙ୍କୁ ବିଦେଶରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିଥଲା । 
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୬D 


୧୮୮୮ ମସିହାରେ ସେ ତାଙ୍କର ଗୁରୁଭାଇ ପ୍ରେମାନନ୍ଦ ଓ ଫକୀର 
ବାବୁଙ୍କ ସହିତ ବନାରସ ( ବାରାଣସୀ ) ଗଲେ ! ବାରାଣସୀର ଅନ୍ୟନାମ 
କାଶୀ । କଲିକତାଠାରୁ ଏହା ୪୨୯ ମାଇଲ । ସେଠାରେ ଦ୍ଵାରକାଦାସଙ୍କର 
ଆଶ୍ରମ ଥ୍ଲା। ସେହି ଆଶ୍ରମରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ପାଞ୍ଚଦିନ ରହିଥଅ୍ଲେ । 
ବାରାଣସୀରେ ସେ ନିତି ଗଙ୍ଗାରେ ଗାଧୋଇବେ ଓ ମନ୍ଦିରକୁ ଯିବେ । 
ସଂଧ୍ୟାବେଳେ ଶ୍ଵଶାନଘାଟ ନିକଟରେ ଧ୍ୟାନ କରୁଥ୍‌ଲେ ! ଗଙ୍ଗାକଳରେ ବସି 
ସେ ଭଗବାନ ବୁଦ୍ଧ ଓ ଶଙ୍କରଙ୍କ କଥା ଭାବୁଥ୍‌୍ଲେ ! 

ଦିନକର ଘଟଣା ! ନରେନ୍ଦ୍ର ଚାଲି ଚାଲି ଦୁର୍ଗା ମନ୍ଦିର ନିକଟରେ 
ପହଞ୍ଚିଲେ । ସେହି ରାସ୍ତାର ଗୋଟିଏ କଡ଼ରେ ବିରାଟ ପୋଖରୀ ଥଲା । 
ଅନ୍ଯ ପାଖରେ ପାଚେରୀ । ସରୁ ରାସ୍ତାରେ ଯିବାକୁ ହୁଏ । ସେଠାରେ 
ଗୁଡ଼ିଏ ବଡ଼ ବଡ଼ ମାଙ୍କଡ଼ ବସିଥ୍‌ଲେ । ବନାରସର ମାଙ୍କଡ଼ଗୁଡ଼ିକ ଭୀଷଣ 
ବଳଶାଳୀ । କେବେକେବେ ସେମାନେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଗୋଡ଼ାଇ କାମୁଡ଼ି 
ଖଶ୍ରିଆ ଖାବରା କରି ଦେଉଥ୍‌ଲେ । ନରେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ ତାଙ୍କୁ ଗୋଡ଼ାଇ 
ଆସିଲେ । ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ ସେ ବାଟରେ ଯିବାକୁ ଆଦୌ ଦେଲେ ନାହିଁ । 
ଖ୍କାରି ତାକ ଆଡ଼କୁ ଝପ୍ଟି ଆସିଲେ ! 

ନରେନ୍ଦ୍ର ପଛକୁ ଫେରି ଦୌଡ଼ିଲେ। ମାଙ୍କଡ଼ମାନେ ତାଙ୍କୁ 
ଗୋଡ଼ାଇଲେ । ତାଙ୍କ ଗୋଡ଼କୁ ରାମ୍ୁଡ଼ି ପକାଇଲେ । ସେମାନଙ୍କଠାରୁ 
ବାହାରି ଆସିବା ସହଚ ହେଲାନାହିଁ । ଏହି ସମୟରେ ଦୂରରେ ଢଣେ ବୃଦ୍ଧ 
ସନ୍ୟାସୀ ଥ୍ଲେ । ସେ ବଡ଼ ପାଟିରେ କହିଲେ, ‘ଠିଆ ହୋଇ ସେହି 
ପଶୁମାନଙ୍କର ସାମନା କର । 

ନରେନ୍ଦ୍ର ଚତୃକ୍ଷଣାତଵ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ସେଠାରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇ ଗଲେ । 
ତାଙ୍କ ମନରୁ ଭୟ ଚାଲିଗଲା, ମାଙ୍କଡ଼ ମାନେ ତାଙ୍କର ଚାହାଣୀ ଦେଖ୍‌ 
ଦୌଡ଼ି ପଳାଇଲେ । ଆଉ ତାଙ୍କୁ ଗୋଡ଼ାଇଲେ ନାହିଁ। 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏ ଘଟଣାଟିକୁ ଜିନ୍ତୁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ମନେ ରଖ୍ଲେ | ଏହା 
ତାଙ୍କୁ ଅନେକ ଶିକ୍ଷା ଦେଲା । ନ୍ୟୁୟର୍କରେ ‘ଧର୍ମ କ'ଣ ?' ଏ ସଂପର୍କରେ 
ଭାଷଣ ଦେବାବେଳେ ସେ ଏ ଘଟଣାଟିକୁ କହିଥ୍‌ଲେ । ଏଥ୍‌ରୁ ସେ 
ଶିଖ୍ଥ୍ଲେ ପ୍ରକୃତିକୁ ସାମନା କର ଓ ଆଦୌ ଡରି ଯାଇ ଦୌଡ଼ି ପଳାଅ 
ନାହିଁ। ସାହସର ସହିତ ତାହାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଅ । ଦୌଡ଼ି ପଢାଇଲେ 
ମାକଡ଼ମାନଙ୍କ ପରି ବିପଦ ମାଡ଼ି ଆସିବ । ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇବାକୁ ହେଲେ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ଜୟ କରିବାକୁ ହେବ । ଭାରୁ ବା ଦୁର୍ବଳ ଲୋକମାନେ ଆଦୌ 
ଚୟଲାର କରଚ୍ତି ନାହିଁ। ଭୟ ଓ ଅଜ୍ଞତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଆମକୁ ଲଢ଼ିବାକୁ 
ହେବ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏକଥା ଆମକୁ ବାରମ୍ବାର ମନେ ପକାଇ ଦେଇଅଛନ୍ତି । 
ରାରତ ବୁଲିବାବେଳେ ଆଉ ଦିନକର ଘ୍ରଟଣା । ଅଗଷ୍ଟ ମାସ । ସ୍ଵାମୀତ୍ୀ 
ଚାଲିଚାଲି ଆଗ୍ରାରୁ ବ୍ରନ୍ଦାବନ ଆସିଥ୍‌ଲେ । ପ୍ରାୟ ୩୦ ମାଇଲ୍‌ ରାସ୍ତା । 
ହାତରେ କମ୍ତକୁ ଓ ବାଡ଼ି। କାନ୍ଧରେ ରୁଗା ଖଣ୍ଡିଏ ଓ ଗୋଟେ ଦିଇଟା 
ବହି । ବୃନ୍ଦାବନଠାରୁ ୬ ମାଇଲ୍‌ ଦୂର । ରାସ୍ତାକଡ଼ରେ ଗୋଟିଏ ଲୋକ 
ହୁକା ଟାଣୁ ଆଏ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଥକି ଯାଇଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କୁ ଅବଶ ଲାଗୁଥ୍‌ଲା । 
ଭାବିଲେ ଯଦି ଟିକିଏ ହୁକା ଟାଣଚ୍ି, ତେବେ ଦେହରେ ବଳ ଆସିବ । 
ସଡେଙ୍ଗ ଲାଗିବ । 

ସେ ସେହି ଲୋକଟି ପାଖକୁ ଗଲେ । ତାକୁ ଚିଲମ ମାଗିଲେ | ହୁକା 
ପିଇଥ୍ବା ଲୋକଟି ଡରିଗଲା । ସେ କହିଲା, “ମୁଁ ଅଛୁଆଁ, ହାଡ଼ି।' 
ନରେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ମନରେ ଛୁଆଁଭାବ ଆସିଲା । ଜାତି ବିଚାର ଓ ସାମାଜିକ ଅବସ୍ତା 


ଜାତୀୟ ଯୁବ ଦିବସର ଚିନ୍ତନ 
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୭ 


ସଂପର୍କରେ ସେ ଅବଗତ ହୋଇ ହୁକା ନ ପିଇ ଆଗକୁ ଚାଲିଲେ । କିଛି 
ବାଟ ଚାଲିଯିବାପରେ ମନକୁ ଭାବିଲେ, ମୁଁ ଏ କ'ଣ କଲି । ମୁଁ ସନ୍ୟାସୀ । 
ମୋର ଜାତି, ପରିବାର ର ସ୍ମାନ ଇତ୍ୟାଦି ଆସିଲା କେଉଁଠୁ ? ତଥାପି 
ମୁଁ ଜାତିରେ ବିଶ୍ଵାସ କଲି । ସେହି ଲୋକଟି ନିଜକୁ ଅଛୁଆଁ କହିବାରୁ ମୁଁ 
ତୃକା ପିଇଲି ନାହିଁ । ଦୀର୍ଘ ଦିନର ଅଭ୍ୟାସ ଯୋଗୁଁ ଏପରି ଘଟିଲା । ଏପରି 
ହେବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ”, ଏହା ବିଚାର କରି ସେ ଲୋକଟି ପାଖକୁ ଫେରିଲେ । 

ଲୋକଟି ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁଠି ଵସିଥ୍ଲା, ସେଠାରେ ବସି ହୁକା 
ପିଉଥ୍ଲା । ନରେନ୍ଦ୍ର ତାକୁ କହିଲେ, ‘ହେ ପୁଅ ! ତୁମେ ମୋ ପାଇଁ ହୁକା 
ତିଆରି କରିଦିଅ ।” ସେ ଲୋକଟି ଯେତେ ମନା କଲା, ତା କଥା ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ଆଦୌ ଶୁଣିଲେ ନାହିଁ । ଚିଲମରୁ ହୁକା ପିଇ ଆନନ୍ଦରେ ବୁନ୍ଦାବନ ଆଡ଼କୁ 
ଆଗେଇଲେ । 

ସେହି ଘଟଣାକୁ ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ କହି ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଥ୍‌ଲେ, ‘ସେହି ଘଟଣା 
ମୋତେ ବିରାଟ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥ୍‌ଲା । ସମସ୍ତେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସନ୍ତାନ । ସେଠି 
ବା ଛୁଆଁ ବିଚାର ଆସିଲା କେଉଁଠୁ ? ' ସ୍ଵାମୀଜୀ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅମୃତର ସନ୍ତାନ 
ବୋଲି କହୁଥ୍ଲେ । 

ବୃଲିବା ବେଳର ଏହି ଦୁଇଟି ଘଟଣା, ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଶିକ୍ଷା ବୋଲି 
ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଯାଇଛନ୍ତି। 


00 


ସାହସୀ ହେବାକୁ ବିବେକାନନ୍ଦ ଶିଖ୍ଲେ 
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ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଠାରୁ ପାଇଥ୍ବା ସଂପରଭି 


ଧର୍ମ ଓ ରାଜନାତିରେ କୌଣସି କଥା ‘ଶେଷକଥା” ବୋଲି ସ୍ବାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦ କହିଯାଇ ନାହୀର୍ରି। ସେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ମାର୍ଗ ମୁଭ୍ତିର 
ମାର୍ଗବୋଲି କହି ଆମେ ତାଙ୍କୁ ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେଇ 
ନାହାନ୍ତି । ସେ ଆମ ଆଗରେ ବେଦାନ୍ତର ସତ୍ୟ ସମୂହକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ 
କରିଛି । ସେ ତାଙ୍କର ଅଭୂତପୂର୍ବ ଅବଦାନ ପାଇଁ ଆମ ଆଗରେ ଜଣେ 
ମାନବବାଦୀ, ସମାଜବାଦୀ, ଦେଶପ୍ରେମୀ ଓ ଯୋଦ୍ଧା ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଭାବେ 
ଜଣାଶୁଣା । ଆମେ ଉତ୍ତରାଧ୍କାରୀ ଭାବେ ତାଙ୍କଠାରୁ ଯେଉଁ ସମ୍ପି 
ପାରଛୁ, ତାହା ଵିଚାର କରିବା ଦରକାର । 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଚିନ୍ତା ଓ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଆମେ ଚାରିଗୋଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ 
ବିଭନ୍ତ କରିବା । 

୧) ଜାତୀଯତାବାଦ ୨) ସାମାଜବାଦୀ ମାନବତାବାଦ ୩) 
ପ୍ରୟୋଗାତ୍ମକ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶଳ ୪) ମନୁଷ୍ଯର ସେବା ଓ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ 
ଶିକ୍ଷା 

ପ୍ରଥମେ ଆମେ ତାଙ୍କର ଜାତୀୟତାବାଦ ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚନା 
କରିବା । ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ବହୁ ଚିତ୍ତାନାୟକ ମାନଙ୍କ ପରି ସ୍କାମୀଜଃୀ 
ବିଚାର କରୁଥ୍ଲେ ଯେ, ବ୍ୟଭ୍ରିର ଯେପରି ସ୍ଵାଧୀନତାର ଅଧ୍କାର ରହିଛି, 
ଠିକ୍ଵ ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ରର ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ରାଜନୈତିକ ଜୀବନ 
ରହିଛି । ଜାତୀୟତାବାଦ କହିଲେ କିଛି ଲୋକଙ୍କର ନିଜ ଦେଶ ପ୍ରତି ଅକୁଣ୍ଠ 
ଭାବଗତ ଅନୁଭବ ଓ ନିଷ୍ଠା । ଏହି ଆନୁଗତ୍ୟ ଭୌଗୋଳିକ ପରିସୀମା, 
ଧର୍ମ, ଭାଷା, ପ୍ରଥା, ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା କିମ୍ବା ଅନ୍ୟ କିଛି କାରଣ ଯୋଗୁଁ 
ରହେ। 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ତାଙ୍କର ଭାଷଣ ଓ ଲେଖା ମାଧ୍ଯମରେ 
ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ଧାନ କରି ନିଜ ଭିତରେ ଜାତୀୟତାବାଦର ମଞ୍ଜି 
ବୃଣିବାକୁ କହିଥ୍ଲେ । ସେତେବେଳେ ଭାରତ ବ୍ରିଟିଶ ଅଧ୍ନରେ ! ଭାରତ 
ଏକ ରାଷ୍ତ୍ରଭାବେ କେବଳ ଚିନ୍ତାରେ ଅଲା । ବାସ୍ତବ ରୂପ ନେଇନଥୁ୍‌ଲା । 
ସ୍ଵାମୀଜୀ ଭାରତୀୟମାନେ ନିଜ ଭିତରେ ଅବା ତାମସିକତା ଭାଙ୍ଗ ଦେବାକୁ 
ଆହ୍ଵାନ କରି ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଆମ୍ଭ ବିଶ୍ଵାସ, ଆତ୍ମ-ବଳ, ଆମ୍‌- 
ସମ୍ମାନ ଓ ନିଜ ଦେଶ ପାଇଁ ଗର୍ବ କରିବାର ଭାବନାକୁ ଭର୍ତି କରିବାକୁ ସଫଳ 
ହେଲେ । ଏହା ଫଳରେ ଏକ ଶଳ୍ପିଶାଳୀ ଶଳ୍ତିର ଅଦ୍୍ୟୁଦୟ ଘଟିଲ। । ଏହାକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟକରି ରୋମାରୋଲୀ କଢହିଥ୍‌ଲେ, ବିବେକାନନ୍ଦକର 
ନବ୍ୟବେଦାନ୍ତବାଦ ନିଶାଗ୍ରସ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରର ଧମନୀରେ ଉତ୍ତପ୍ତ ମଦ୍ଯ ପରି 
ବ୍ୟାପିଗଲା ଏବଂ ଭାରତର ଜାତୀୟତା ବାଦ ଆନ୍ଦୋଳନ ତାଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁର 
ତିନିବର୍ଷ ପରେ ଉତ୍ତପ୍ତ ଲାଭାଖଣ୍ଡ ପରି ଭୟଙ୍କର ରୂପ ନେଲା। 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ବାଣୀ ଦେଶପ୍ରେମୀ ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ହୋଇଗଲା ମହାମନ୍ତ୍ର । 

୨) ସମାଜବାଦୀ ମାନବତାବାଦ ତାଙ୍କର ଦ୍ଵିତୀୟ ପ୍ରକାର ଚିନ୍ତା 
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ଓ କାର୍ଯ୍ୟ । ୟୁରୋପୀୟାନ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ତାଙ୍କ ସମୟକୁ ମାର୍କସବାଦର 
ପ୍ରରାବ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ନିଜର ଡେଣା ବିସ୍ତାର କରି 
ସାରିଥାଏ । ଯଦିଓ ସ୍ଵାମୀଜୀ ମାର୍କସବାଦର ମୌଳିକ ଭିତ୍ତି ମୂଲ୍ଯ ତତ୍ତ୍, 
ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷ ଓ ଦୃନ୍ଦ୍ରାମ୍‌କ ବମ୍ତୁବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁନଥ୍‌ଲେ, ସେ କିନ୍ତୁ 
ନିଜକୁ ସମାଜାବଦୀ ଘୋଷଣା କରିଥ୍‌ଲେ। ସେ ମାର୍କସବାଦୀ 
ଇଲେନିନବାଦୀ ଢାଞ୍ଚାର ସମାଜ ବାଦୀ ନଥ୍‌ଲେ ହେଁ ସେ ଥ୍ଲେ ଭାରତର 
ପ୍ରଥମ ସମାଜବାଦୀ । ସେ ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ୟରେ ସାର୍ବଜନୀନ ମାନବିକ 
ଆଦର୍ଶ ସମାନତା, ସ୍ଵାଧୀନତା, ରଖ୍‌ବାକୁ ଚାହୁଁଥ୍‌ଲେ । କାରଣ ଏହାହିଁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟସ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କର ମୌଳିକଧନ । ଏହିପରି ମଣିଷ ମାନେ ହିଁ 
ଭତ୍ତମ ନାଗରିକ ଭାବରେ ଉତ୍ତମ ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି । ତାଙ୍କର 
ସାମ୍ୟବାଦ ବସ୍ତୁବାଦର ମୂଜଦୁଆ ଉପରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇ ଆମ୍ମସ୍ବାର୍ଥ ସର୍ବସ୍ବ 
ନ ହୋଇ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥ୍‌ଲା ବେଦାନ୍ତ ଭପରେ । ପୁଞ୍ଜିବାଦ ବସ୍ତୁବାଦ 
ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଥ୍ବାବେଳେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ବେଦାନ୍ତ ମାନବିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ଥ୍ଲା ଆଧାରିତ । ବେଦାନ୍ତ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ସମାଜବାଦ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ମାନବିକ ଦୃଷ୍ତିଭଙ୍ଗୀର ମିଶ୍ରିତ ଫଳ । 
ମାନବିକତାବାଦ ହେଉଛି ନୈତିକ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ବିଚାର । ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ 
ସାମ୍ୟବାଦରେ ମନୁଷ୍ୟ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ପରସ୍ତର ଯୁକ୍ତ ଓ ତାହା ଦ୍ଵାରା ଚିହ୍ନିତ । 
ମନୁଷ୍ୟ ମାଧ୍ୟମ ନୁହେଁ । ମଣିଷ ହିଁ ଶେଷକଥା । ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ଶ୍ରମିକ, 
କାରିଗର, କୃଷକ, ନି ଷ୍ପେସିତ ବର୍ଗ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସବୁ ମଣିଷ ସମାନ । 
ସେମାନେ ବସ୍ତୁ ନୁହଁରି, କୌଣ ସି ଶ୍ରେଣୀ ବା ଦଳ ମଧ୍ଯରେ ଆବଦ୍ଧ ନୁହଁତି । 

୩) ପ୍ରୟୋଗାତ୍ମକ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର 
ସମାଜ ପ୍ରତି ଦାନ । କାରଣ ମାନବତାବାଦ ଭିଭ୍ିକ ସମାଜବ୍ଯବସ୍ତା 
ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଗଠିତ । ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ କର୍ମର ଦାସ ହୋଇ ନିଜର 
ଆମ୍ଭୋତ୍ଣର୍ଗ କରିପାରେନା । ମନୁଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ ଶକ୍ଚି 
ଓ ବ୍ୟାଧ୍ଗ୍ରସ୍ତ ସାମାଜିକ ଶଳ୍ତିମାନଙ୍କ କବଳରେ ପଡ଼େ, ସେତେବେଳେ 
କ୍ଷୁଧା, ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଓ ଯୁଦ୍ଧ ଇତ୍ଯାଦି ସମାଜକୁ ଗ୍ରାସ କରେ, ଏହା 
ରତିହାସରୁ ଦେଖାଯାରଛି । ବିବେକାନନ୍ଦ ଏକ ଭବିଷ୍ୟତର କନ୍ପତନା 
କରିଥ୍ଲେ ଯେଉଁଠି ଆମ୍‌ -ସଚେତନ ମଣିଷ ବିଶ୍ବକୁ ପରିବର୍ରନ କରିବାର 
ସବ୍ର ପ୍ରକାର ଚେଷ୍ଟା କରିବ । ମନୁଷ୍ୟ ଯନ୍ତ୍ର ନୁହେଁ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ 
ଅନନ୍ତ ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି ଯାହାର ସଠିକ୍‌ ପ୍ରୟୋଗ ସଚେତନ ମନୁଷ୍ୟ ହିଁ 
କରିପାରିବ । ସେହିପରି ମନୁଷ୍ୟମାନେ ବିଶ୍ବକୁ ମାନବିକତାବାଦରେ 
ରୂପାରରିତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବେ । ଲୋଜମାନେ ଯେଉଁ ସମାଜ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବାସ କରୁଛନ୍ତି ସେଥ୍ପାଇଁ ଲୋକମାନେ ହିଁ ଦାୟୀ ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କର ଦାୟିତ୍ଵ ଉତ୍ତମ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଗଠନ କରିବା ଏହା ଥଲା 
ସ୍ଵବାମାଜୀଙ୍ର ବିଚାର । 

୪) ମନୁଷ୍ଯର ସେବା ଓ ମନୁଷ୍ଯ ଗଠନ ଶିକ୍ଷା ହେଉଛି 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଚତୁର୍ଥ ବିଚାର । ସେ ଦରିଦ୍ର, ନିଷ୍ପେସିତ, ନିଗୃହୀତ, ନିଃସ୍ 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କର ସେବା କରିବାକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇ ରାମକୃଷ୍ଣ ମଠ ଓ 
ରାମକୃଷ୍ଣ ମିଶନ ଗଠନ କରିଛନ୍ତି । ଏହାରଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି 
ଆତ୍ମାର ମୁସ୍ତି ଓ ଜଗତର କଲ୍ଯାଣ । ଯଦି ଭାରତର ଅଗଣିତ କୋକଙ୍କୁ 
ଖାଦ୍ୟ, ବସ୍ତର ଓ ଶିକ୍ଷା ନ ମିଳେ, ତେବେ ଭାରତର ଭବିଷ୍ୟତ ଅନ୍ଧକାରମୟ 
ବୋଲି ସେ ବାରମ୍ବାର କହିଛନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟର ସେବା ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ 
ଶିକ୍ଷା ଆବଶ୍ୟକ । ଏହି ଶିକ୍ଷା ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଥ୍ବା ଅଫୁରନ୍ତ ଦେବଦ୍ଵ 


ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଠାରୁପାଇଥ୍‌ବା ମଣି 
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୧୦ 


ଶ୍ତିର ପରିପ୍ରକାଶ କରିବ । ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ବିଜ୍ଞାନ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ 
ସହିତ ମାନବିକତାବାଦୀ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍ସୟ ଘଟିବ । ଧାର୍ମିକ 
ଓ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଶିକ୍ଷା ମନୁଷ୍ଯର ବିଚାରକୁ ରୁବ୍ଧିମନ୍ତ କଲେ, ମନୁଷ୍ୟ 
ଉରମ ନାଗରିକ ହେବ ! ତେଣୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଓ ଚରିତ୍ର ଗଠନ 
ଶିକ୍ଷା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ଶିକ୍ଷାବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ତାହାର ସଫଳ ପ୍ରୟୋଗ 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି । 

ଆମେ ଦାୟାଦ ଭାବେ ଏହି ଯେଉଁ ଚାରି ପର୍ଯ୍ୟାୟର ସଂପତି 
ତାଙ୍କଠାରୁ ପାଇଚୁ ତାହାର ସଫଳ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ଆଗେଇ ଆସିବା । 
ପ୍ରଥମେ ନିଜ ଭିତରେ ଏହାକୁ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ହେବ । ଉଚ୍ଚତମ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି ଅନୁଭବୀ ନ ହେଲେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ସମବେଦନା, ଭଲ 
ପାଇବା ଓ ସେବା ମନୋଭାବ ପ୍ରକାଶ ପାଇବ ନାହିଁ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଆମକୁ 
ଯେଉଁ ସମ୍ବଭି ଦେଇଯାଇଛନ୍ତି, ତାହାକୁ ସୁରକ୍ଷା ରଖ୍‌ ସମ୍ୃଦ୍ଧି କରିବାର 
ଦାୟିତ୍ଵ ଓ କର୍ରବ୍ୟ ଆମର । -ସେହି ଦାୟିତ୍ଵ ଓ କର୍ରବ୍ୟକୁ ଆମେ ନିଷ୍ଠାର 
ସହିତ ପାଳନ କଲେ ତାହା ଭାରତକୁ ମହାନ୍‌ କରି ଗଡ଼ି ତୋଳିବାରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିବ । 


00 
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ଧର୍ମ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 


କୌଣସି ଗୋଟିଏ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଭାଷଣ ଦେବାବେଳେ, ପିଲାଙ୍କୁ 
ପ୍ରଶ୍ନ କଲି, ‘କହି ପାରିବ ପିଲାମାନେ, ବିବେକାନନ୍ଦ କିଏ ? 

ସମସ୍ତେ ସମସ୍ବରରେ କହିଲେ, ‘ଧର୍ମ ପ୍ରଚାରକ” । ମୋ ମନରେ 
ପ୍ରଶ୍ନ ଆସିଲା କ”ଣ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଧର୍ମ ? ଏହା କହିବା ସେତେ ସହଜ 
ନୁହେଁ । ଗୋଟିଏ ଶତାହ୍ଦୀ ବିତିଗଲାଣି । ତାଙ୍କ ଉପରେ ବହୁ ବହି ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଲାଣି । ବିବେକାନନ୍ଦ ରଚନାବଳୀ ଏତେ ବୃହତ ଯେ ତାକୁ ମଧ୍ଯ ପଢ଼ିବା 
କାଠିକର ପାଠ । ଇଂରାଜୀରେ, ହିନ୍ଦୀରେ, ବଂଗଳାରେ , ତେଲୁଗୁରେ, 
ତାମିଲରେ ଓ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ତାଙ୍କର ଜୀବନୀ ଓ ରଚନାବଳୀ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଛି । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ସଂବଧ୍ୟ ବିଚାରକୁ କର୍ମଯୋଗ,ରାଜ ଯୋଗ, 
ଭଭ୍ତିଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ରତ୍ଯାଦିରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି । ଏହା ପ୍ରାୟ 
୧୦୦୦ ପୃଷ୍ଠା ଓ ଏଥ୍‌ରେ ୬ଲକ୍ଷ ଶନ୍ଦ ରହିଛି । ତାଙ୍କର ବେଦାନ୍ତ ସଂପର୍କୀୟ 
ବିଚାର ‘ବେଦାନ୍ତ -ଭଏସ୍‌ ଅଫ୍‌ ଫ୍ରିଡମ୍‌' ବହିରେ ସଂପାଦିତ ହୋଇଛି । 
ଏହାକୁ ସଂପାଦନ କରିଛଚ୍ରି ସ୍ବାମୀ ଚେତନାନନ୍ଦ । ‘'ଯୋଗ' ସଂପର୍କୀୟ 
ପୁସ୍ତକର ସଂପାଦନା କରିଛନ୍ତି ସ୍ଵାମୀ ତପସ୍ୟଯାନନ୍ଦ । 

ସ୍ବାମୀ ର୍ଚିପସ୍ୟାନନ୍ଦ ସ୍ଵାମୀତୀଙ୍କର ଧର୍ମ ସଂପର୍କିତ ବିଚାରକୁ 'ଯୋଗ' 
ମାଧ୍ୟମରେ ଭପସ୍ଥାପିତ କରିବା ବେଳେ, ସ୍ଵାମୀ ଚେତନାନନ୍ଦ ଏହାକୁ 
“ବେଦାତ୍ତ' ଭାବରେ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । ଧର୍ମ ସଂପର୍ବିତ ଏହି ପୁସ୍ତକ ଗୁଡ଼ିକ 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଦିଆଯାଇଥ୍‌ବା ପ୍ରବଚନ କିମ୍ବା ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ କିମ୍ବା ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଦର୍ଶନର ଅବତାରଣା ବୋଲି କହିବା । ଏହା 
କିନ୍ତୁ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଆତ୍ମାକୁ ଜାଣିବାକୁ କିମ୍ବା ତାଙ୍କର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଅନୁଭବକୁ 
ବୁଝିବାକୁ ଆଦୌ ସାହାଯ୍ୟକାରୀ ହେବନାହିଁ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ରଚନାବଳୀରେ ଆମ ଦର୍ଶନର ବିଶଦ ତର୍ଯ୍ୟମା 
ଦେଖ୍ବାକୁ ମିଳେ | ଭାରତରେ ଥବା ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଚିନ୍ତନ ସଂପର୍କରେ 
ବିଦେଶରେ ବିଦେଶୀମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ନିଜର ମତବ୍ଯକ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି । ଏହି ବଲ୍ତବ୍ୟ ଆଦୌ ଶୁଷ ଧାର୍ମିକ ପ୍ରବଚନ ବୋଲି କୁହାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ ବରଂ ଏଥ୍‌ରେ ଭାରତୀୟ ମହାନ୍‌ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ପରମ୍ବରାର 
ସାର୍ବଜନୀନତା ବେଶ୍‌ ପରିସ୍ତୁଟ । 

"ବେଦାନ୍ତ ଭଏସ୍‌ ଅଫ୍ଵଫ୍ରିଡମ୍‌' ପୁସ୍ତକରେ କ୍ରିଷ୍ଟୋଫର ଇଶରହୁଦଵ 
କହିଛଚ୍ତି, ଆମେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର କହୁଥ୍ବା ଅନୁଭବ କରୁ । ସେହି ଶହଦମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଯେପରି ସ୍ଵାମୀଜୀ ଉପସ୍ଥିତ ରହି କହୁଥ୍ବାର ଶର୍ତ ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । 
ମୁଁ ବହୁ ସମୟରେ ଅନୁଭବ କରିଛି ଯେ ଶ୍ରୋତୃମଣ୍ଡଳୀଙ୍କ ସହିତ ମୁଁ ମଧ୍ଯ 
ତାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତିକୁ ଅନୁଭବ କରିଛି ।? ଏହା ସତ୍ତ୍ବେ ସମଗ୍ର ରଚନାବଳୀ 
ମଧ୍ଯରୁ ଧର୍ମ ସଂପର୍ରେ ତାଙ୍କର ବିଚାରକୁ ଠିକ ଭାବରେ ଉପସ୍ଥାପିତ 
କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ ସେ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ସଂପର୍କରେ ବିଭିନ୍ନ 
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୧୨ 


ସ୍ଥାନରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାବରେ କହିବା ଫଳରେ, କେଉଁଠି ନିଜ ମତକୁ 
ଦେଇଛନ୍ତି, ତାହା କହିବା ପାଠକ ମାନଙ୍କ ପାଖରେ କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ ହୋଇପଡ଼େ । 

ଆମ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, (ଧର୍ମ କ”ଣ ? ' ଏହାର ଉତ୍ତର ସ୍ଵାମୀଜୀ 
କିପରି ଦେଇଛଚ୍ତି । ରଚନାବଳୀର ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡରେ ‘ଧର୍ମ କ'ଣ ?' ଏ 
ସଂପର୍କରେ ତାଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟ ରହିଛି ।' ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରୁ ଏହା ଆରମ୍ଭ ହୋଇ 
ଶେଷରେ ସେ କହିଛନ୍ତି “ମୋର ଧର୍ମ ହେଉଛି ସଂପ୍ରସାରଣ ଏବଂ 
ସଂପ୍ରସାରଣର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଅପ ରୋକ୍ଷାନୁଭୂତି ଏବଂ ଉଚ୍ଚତମ ଅନୁଭୂତିର 
ଉପଲବଚ୍ି... ମନୁଷ୍ୟ ଦେବତ୍ଵରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୁଏ ଏବଂ ତା'ର ସୀମାହୀନ 
ପ୍ରଗତିରେ ସେ ଏହି ଦେବତ୍ବକୁ ଅଧ୍କରୁ ଅଧ୍କ ଉପଲବ୍ଧି କରେ । 

‘ଆମ୍ମା, ରଶ୍ଵର ଓ ଧର୍ମ? ସଂପର୍କରେ କହିବାକୁ ଯାଇ ସେ କହିଛନ୍ତି, 
ମନୁଷ୍ୟ ମନର ସାଂବିଧାନିକ ଆବଶ୍ୟକତା ହେଉଛି ଧର୍ମ ।' 

ମନରେ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରଶ୍ନ ଆସେ ତେବେ ବିବେକାନନ୍ଦ କ'ଣ ଦ୍ଵୈତବାଦୀ 
କିମ୍ବା ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀ କିମ୍ବା ବିଶିଷ୍ଟ ଦ୍ବୈେତବାଦୀ । ପୁଣି ମଧ୍ୟ ପଚାରିବାକୁ ମନ 
ହୁଏ ବିବେକାନନ୍ଦ କ'ଣ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସୀ କିମ୍ବା ଇଶ୍ଵର ବ୍ୟକ୍ତି କୈନ୍ଦ୍ରିକ 
ନୁହଁର୍ତି । ସ୍ଵାମୀଜୀ କ”ଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ରୂପରେ ଅର୍ଥାତ ଆକାରରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରୁଥ୍ଲେ କିମ୍ବା ନିରାକାରରେ । ତେବେ ସେ କଂଣ ମୂର୍ରି ପୂଜାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରୁଥ୍ଲେ ? ଶକରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଦର୍ଶନକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀ ଭାବେ 
ସେ କ'ଣ ଭାବୁଥ୍‌ଲେ ଏହି ଜଗତ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି । ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର 
ଗୋଟିଏ ବାକ୍ୟରେ ଦିଆଯାଇ ନପାରେ । ଏହି ସବୁ ବିଶ୍ଵାସ ମାନଙ୍କ 
ସଂପର୍କରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵାମାଜୀଙ୍କର ବାକ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାର କରି କହିବା କ୍ଧ । 

ଧର୍ମ ସଂପର୍କରେ ତାଙ୍କର ବିଚାରକୁ ଜାଣିବା ପୂର୍ବରୁ, ତାଙ୍କର ମନ 
ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଏବଂ ବୁଝିବାକୁ ମଧ୍ୟ ॥ ମନକୁ 
ବୃଝିବା ସହଜ ସାଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ତାଙ୍କ ମୁଖରୁ ଉଚ୍ଚାରିତ ସମସ୍ତ ଶଦ୍ଦ ତାଙ୍କ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରେ । ପ୍ରଥମେ ଭଗିନୀ ନିବେଦିତା ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦକୁ ଗଭୀର ଭାବରେ ବ୍ରଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରି ଲେଖ୍‌ଥ୍ଲେ, (ଦି 
ମାଷ୍ଟର ଆତ୍‌ ଆଇ ସ ହିମ୍‌' ଅର୍ଥାତ ମୁଁ ଗୁରୁଦେବଙ୍କୁ ଯେପରି ଭାବରେ 
ଦେଖ୍ଛି ।” ସେ ସେଥ୍‌ରେ ଲେଖ୍ଛନି, 'ଅଦ୍ବେତବାଦୀ ଭାବରେ ତାଙ୍କର 
ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଏବଂ ଦ୍ବୈତବାଦୀ ଭାବରେ ତାଙ୍କର ଚେତନା ସଂପର୍କରେ 
ନିରବଳିନନ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ଦ୍ରତ୍ଚିକୋଣ- ଉଭୟର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି, 
ପରସ୍ତର ପାଇଁ ଓ ନୂତନ ସୃତ୍ରରୂପ ଦେବାପାଇଁ । ' 

ବୋଧହୁଏ ରୋମୀରୋଇଲା ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ବୁଝି 
ପାରିଥ୍ଲେ ଓ ଚିନି ପାରିଥ୍ଲେ । 

ସେ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କୁ କେବଜ ଭାରତୀୟ ସାଧୁ ଭାବରେ ନ ଦେଖ୍‌ 
ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ପାଇଁ ତାଙ୍କର ବାର୍ଭା ଅଛି ବୋଲି କହିଥ୍ଲେ । ପାଶାତ୍ୟ ରାପ୍ତ୍ରରେ 
ସ୍ବାମାଜୀଙ୍କୁ ଦାର୍ଶନିକ ଭାବରେ ବିଚାର କରଚ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ଭାରତରେ ମଧ୍ଯ 
କେହି ତାଙ୍କୁ ଦାର୍ଶନିକ ବୋଲି କହେ ନାହିଁ । କାରଣ ବିବେକାନନ୍ଦ କୌଣସି 
ବହି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ନାହାରି । ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙକ୍ର ସାମାନ୍ୟତମ 
ସ୍ତର୍ଶରେ ତାଙ୍କର ହେତୁବାଦୀ ମନରେ ଗଭୀର ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଛି । ତେଣୁ ` 
ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ସଂପର୍କରେ ବିଚାର, ତାଙ୍କର ଅନୁଭୂତିରୁ ଆସିଛି ଏବଂ ସେ 
ଅନୁଭୂତି ସେ ପାଇଛତ୍ତି ଯେତେବେଳେ ସେ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ 
ଆସିଛନ୍ତି । ସେ ଧର୍ମର ସାରବରତ୍ତାକୁ ପାଇଛଚ୍ତି ତାଙ୍କର ଗ୍ଲରୁ ଦେବଙ୍କ ଜୀବନୀ 
ଓ ବାଣାରୁ । ଏବଂ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଜୀବନ ହେଉଛି ସର୍ବଧର୍ମ ସମନ୍ସୟର 
ଜାବନ । ତାଙ୍କ ଭିତରେ ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ମହାନ୍‌ ଭାବ ସମୂହ ଏକୀଭୁତ 


ଜାତୀୟ ଯୁବ ଦିବସର ଚିନ୍ତନ 
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୧୩ 


ହୋଇଯାଇଛି । ତେଣୁ ସ୍ପାମୀ ଵିଵେଡାଜଛଙ୍କକୂ ଧର୍ମବୁ ଥାମେ ତାଙ୍କ 
ଗୁରୁଦେବଙ୍କର ବାଣାରୁ ହିଁ ବୁଝିବା ୟୈ କହିଥ୍ଲଲେ, " ଯେତେ ମତ ସେତେ 
ପଅ, ଅନତ୍ରତ ମତ ଅନନ୍ତ ପଥ!” 

ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି, 'ଲୀଳାଧରି ନିତ୍ୟକୁ ଯିବାକୁ ହୁଏ, ଯେପରି 
ସିଡ଼ିଧରି ଛାତକୁ ଉଠିବା । ନିତ୍ଯଦର୍ଶନ ପରେ ନିତ୍ୟରୁ ଆସି ଲୀଳାରେ 
ରହିବାକୁ ହୁଏ ।' ସେ ମହିମାକୁ କହିଲେ, ' ମୁଁ ଉଭୟଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରେ - ନିତ୍ୟ 
ଓ ଲୀଳା । ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ ନରେନ୍ଦ୍ର ନାଥକ୍ର ଯେଉଁ ଶିକ୍ଷା 
ଦେଇଥ୍‌ଲେ, ତାହାର ପ୍ରକାଶ ହିଁ ହେଉଛି ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଧର୍ମ ! 

ସ୍ବାମୀତୀ କହିଛି, ‘କନ୍‌ ଫ୍ର୍ଯୁସିଅସ୍‌ଟ ମୋଢେସ୍‌, ପିଆଗୋରାସ୍‌, 
.ବୁବଧ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟ, ମହମ୍ମଦ, ଲୁଆର, କ୍ୟାଲଭିନ୍‌ ଓ ଶିଖ ଗୁରୁଗଣ ଏବଂ ଅ୍‌ଓସଫି, 
ଅଧ୍ଯାମ୍ବାଦ- ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଭାବ ଦେବତ୍ଵ ପ୍ରଚାର କରିବା ।' 

“କେବେହେଲେ କହ ନାହିଁ ଯେ, ମନୁଷ୍ୟ ଦୁର୍ବଳ । ଜ୍ଞାନଯୋଗ ମଧ୍ଯ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଯୋଗସଦୃଶ । ପ୍ରେମ ହିଁ ଆଦର୍ଶ, ପ୍ରେମ କୌଣସି ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁ 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ । ପ୍ରେମ ହିଁ ଭଶ୍ଵର । ସୁତରାଂ ଭଢ୍ତିପଥ ଦେଇ 
ମଧ୍ୟ ଆମେ ଆମ୍‌ -ସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲାଭ କରୁ । ସୋହମ୍‌ ।” ନଗର, 
ଦେଶ, ଜୀବ ଓ ଜଗତକୁ ଭଇ ନ ପାଇଲେ ଆମେ କି ଭାବରେ କର୍ମକରିବୃ ? 
ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ବୈଚିତ୍ରୟ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଏକତ୍ଵ ଅନୁଭବ କରାଯାଏ । ନାସ୍ତିକ 
ଓ ଅଞ୍ଚେୟବାଦୀମାନେ ମଧ୍ଯ ସାମାଜିକ କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । 
ଏହି ଭାବରେ ଇଶ୍ଵର ଅନୁଭୂତ ହୁଅନ୍ତି ।' କିନ୍ଧୁ ଗୋଟିଏ ବିଷୟରେ ଖୁବ୍‌ ସତର୍କ 
ରୁହ । କାହାରି ହେଲେ ବିଶ୍ଵାସ ନଷ୍ଟ କରନାହିଁ । ଜାଣିବ- ଧର୍ମ କୌଣସି 
ମତବାଦ ଦ୍ଵାରାସୀମିତ ନୁହେଁ । ଆଦର୍ଶ ସ୍ଵରୂପ ହୋଇଯିବା ହିଁ ଧର୍ମ, ଅନୁଭୂତି 
ହିଁ ଧର୍ମ । ମନୁଷ୍ୟର ପୌତ୍ତଳିକତା ଜନ୍ମଗତ । ନିମ୍ନତମ ସ୍ତରର ମନୁଷ୍ୟ 
ପଶୁତୁଲ୍ୟ । ଉଚ୍ଚତମ ସ୍ତରର ମନୁଷ୍ୟ ସିଦ୍ଧ ବା ପୂର୍ଣ୍ଣ । ଏ ଦୁର ପ୍ତରର ମଧ୍ଯବର୍ରୀ 
ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଶବ୍ଦ, ବର୍ଣ୍ଟ ମତବାଦ ଓ ଆଚାର ଅନୁଷ୍ଠାନ ଅବଲମ୍ବନରେ 
ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ହୁଏ ।” 

“ତୁମର ପୌରତ୍ତଳିକତା ଶେଷ ହୋଇଛି କି ନାହିଁ- ତାର ପରୀକ୍ଷା 
ହେଲା- ତୁମେ ନିଜକୁ ଏହି କଥାଟି ପଚାର ଯେ ତୁମେ ଯେତେବେଳେ ନିଜକୁ 
“ମୁ” ବୋଇି କହ, ସେତେବେଳେ ତୁମର ଚିନ୍ତାରେ ଦେହଭାବ ଆସୁଛି କି 
ନାହିଁ ? ଯଦି ଶରୀର ଚିନ୍ତା ଆସେ, ତା'ହେଲେ ତୁମେ ପୌର୍ତଳିକ । ଧର୍ମ 
ଆଦୌ ବୃଦ୍ଧିର କସରତଵ ନୁହେଁ । ଧର୍ମ ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତି । ଯଦି ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଚିନ୍ତା! କର, ତେବେ ତୁମେ ନିତାନ୍ତ ମୂର୍ଖ । ଜଣେ ଅଜ୍ଞ ସାଧକ ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ 
ଭତ୍ରିଦ୍ଵାରା ଦାର୍ଶନିକ ମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଅତିକ୍ରମ କରିପାରେ । ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜାଣିବା 
ପାଇଁ କୌଣସି ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରର ପ୍ରୟୋଜନ ହୁଏ ନାହିଁ । ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ 
ନଷ୍ଟ କରିବା ଆମର କର୍ଗବ୍ୟ ନୁହେଁ । ସର୍ବୋପରି ସର୍ବୋତରାବରେ ଆନ୍ତରିଳ 
ହୁଅ । କୌଣସି ଜିନିଷ ସହିତ ନିଜକୁ ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି ମନେ କଲେ ଆସକ୍ତି 
ଓ କାମନା ଉଦ୍ଭୂତ ହୁଏ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ ଦୁଃଖ ପାଏ । ଦରିଦ୍ର ବ୍ୟକ୍ତି ସୁବର୍ଷଖଣ୍ଡ 
ଦେଖ୍‌ ଏହା ପାଇବାର ଆକାଦଡ୍‌କ୍ଷା ସହିତ ନିଜକୁ ଏକୀଭୂତ ମନେ କରେ । 
ସାକ୍ଷୀସ୍ଵରୂପ ହୁଅ, ଯେପରି କେବେ ହେଲେ କୌଣସି ବିଷୟରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା 
ନହୁଏ, ତାହା ଶିକ୍ଷାକର ।' 

ସ୍ଵାମୀ ବିବେକ୍କାନନ୍ଦଙ୍କର ଧର୍ମ ସଂପର୍କୀୟ ଉପରୋକ୍ତ ବିଚାର ପ୍ରତି 
ଗଭୀର ମନୋଯୋଗ ଦେବାର ସମୟ ଆସିନାହିଁ କି ? 

ee) 


ଧର୍ମ ଓ ସ୍ବାମୀ ବିବେଵାନନ୍ଦ 
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ଧର୍ମ ସମନ୍ଵୟ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 


ଭାରତର ବର୍ଭମାନ ଧର୍ମ' ନାମଟିକୁ ବେଶୀ ବ୍ଯବହାର 
କରାଯାଉଛି । ଧର୍ମକୁ ରାଜନୀତିକରଣ କରାଯାଇ ଦେଶରେ ଧାର୍ମିକ 
ମୌଜବାଦକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଦିଆଯିବା ସହିତ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାର ବିଷମଞ୍ଜକୁ 
ବୃଣି ଦିଆଯାଇଛି । ଯଦି ଏଯାବତ୍ଵ ଭାରତ ଭୂଇଁରେ ଓ ଭାରତ ବାହାରେ 
ଧର୍ମ ସଂପର୍କରେ କେହି ସଠିକ୍‌ ମତ ଉପସ୍ଥାପନା କରି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦେଇଛନ୍ତି 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଛତ୍ତିୟ ଅତୀତରେ ଯେତେ ଧର୍ମ ସଂପ୍ରଦାୟ ଥଲା, 
ମୁଁ ସବୁଗୁଡ଼ିକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ମାନିଥାଏ ଏବଂ ସବୁଧର୍ମର ଉପାସନାରେ 
ଯୋଗ ଦାନ କରିଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂପ୍ରଦାୟ ଯେଉଁ ଭାବରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର 
ଆରାଧନା କରନ୍ତି, ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଠିକ୍‌ ସେହି ଭାବରେ ହିଁ 
ଆରାଧନା କରିଥାଏ । ମୁଁ ମୁସଲମାନ୍‌ ଙ୍କ ମସ୍ଜିଦ୍‌କୁ ଯିବି, ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନମାନଙ୍କ 
ଗୀଜୀରେ ପ୍ରବେଶ କରି କୁଶବିଦବ୍ଧ ରଶାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ନତଜାନୁ ହେବି, 
ବୌଦ୍ଧ ମାନଙ୍କର ବିହାରରେ ପ୍ରବେଶ କରି ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଓ ଧର୍ମର ଶରଣ ନେବି 
ଏବଂ ଅରଣ୍ୟକୁ ଯାଇ ସେହି ସବୁ ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ପାର୍ଶ୍ଵରେ ଧ୍ୟାନଗେ ମଗ୍ନ ହେବି, 
ଯେଉଁମାନେ କି ସମସ୍ତଙ୍କର ହୃଦୟ-କନ୍ଦର-ଉଦଵଭାସନାକାରୀ ତ୍ୟୋତିର 
ଦର୍ଶନରେ ସଚେଷ୍ଟ ।” 

ପୁନଶ୍ଚ ସେ କହିଛନ୍ତି, 'କେବକ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଧ୍ୟ 
ଯେଉଁ ସବୁଧର୍ମ ଆସିବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି- ସେମାନଙ୍କ ଲାଗି ମଧ୍ୟ ମୋର 
ହୃଦୟ ମୁଁ ଉତ୍ଲ୍‌ୁକ୍ତ ରଖ୍‌ବି। ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ବିଧ୍‌ଶାସ୍ତ୍ର କ'ଣ ଶେଷ 
ହୋଇଯାଇଛି ? କିମ୍ବା ଏହି ଚିରକାଜ ବ୍ୟାପୀ ଅଭିବ୍ୟ୍ତି ରୂପରେ ଆଜି ମଧ୍ଯ 
ଆମ୍ମ ପ୍ରକାଶ କରି ଚାଲିଛି ? ଜଗତର ଆଧାମ୍ଭିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକର ଏହି 
ଯେ ଲିପି, ଏହା ଏକ ଅଭୁତ ପୁସ୍ତକ । ବାଇବେଲ, ବେଦ, କୋରାନ୍‌ ଏବଂ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥ ଯେପରି ଏହି ପୁସ୍ତକର ଗୋଟାଏ ଗୋଟାଏ ପୃଷ୍ଠା ଏବଂ 
ଏହାର ଅସଂଖ୍ୟ ପୃଷ୍ଠା ବର୍ରମାନ ମଧ୍ଯ ଅପ୍ରକାଶିତ ରହିଛି । ସେହିସବୁ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଲାଗି, ମୁଁ ଏହି ପୁସ୍ତକ ଖୋଲା ରଖ୍‌ବି । ଆମ୍ଭେମାନେ ବର୍ଭମାନରେ 
ଠିଆ ହୋଇ ଭବିଷ୍ୟତର ଅନନ୍ତ ଭାବରାଶି ଗ୍ରହଣ ନିମି ପ୍ରସ୍ତୁତ ରହିବୁ । 
ଅତୀତରେ ଯାହାସବୁ ଘଟିଛି, ସେସବୁକୁ ଆମେ ଗ୍ରହଣ କରିବୁ - ବର୍ରମାନର 
ଜ୍ଞାନାରଭୋକ ଉପଭୋଗ କରିବୁ- ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଯାହା କିଛି ଉପସ୍ଥିତ 
ହେବ, ତାହା ଗ୍ରହଣ କରିବା ଲାଗି ହୃଦୟର ସମସ୍ତ ବାତାୟନ ଉନ୍ଲସ୍ତ 
ରଖ୍ବୁ । ଅତୀତର ରଖପିବ୍ରନ୍ଦକୁ ପ୍ରଣାମ, ବର୍ତମାନର ମହାପୂରୂଷ୍ତମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରଣାମ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଆସିବେ, ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ ।' 

ପଲ୍‌ .ର.ଜନ୍‌ ସନ୍‌ ତାଙ୍କର ଇନ୍‌ ଟରନ୍ୟାସନାଲ୍‌ ଏନ ସାରକ୍ଲୋପିଡିଆ 
ଅଫ୍ବ ଦି ସୋସିଆଲ୍‌ ସାଇନସ୍‌ ପୁସ୍ତକରେ ଲେଖ୍‌୍ଛନ୍ତି (ଧର୍ମ ନାମରେ କ'ଣ 
ସବୁ ନ ଘଟିଛି ? ଧର୍ମ ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟମାନେ ସବୁ ପ୍ରକାର ବିଚାର ଓ 
ଚଳଣୀକୁ ନିଷ୍ଠାପର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ବିରୋଧ ମଧ୍ୟ 
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କରିଛି । ଧର୍ମ ଇତିହାସର ଇମ୍ବା ଇତିହାସରେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ଦାତବ୍ୟ 
ଓ ବେଶ୍ୟାବୂରି, ଭୋଜିଭାତ ଓ ଉପବାସ, ମତୁଆଲା ଓ ମଦ୍ୟନିଷେଧ, 
ନାଚଗୀତ ଓ ସଂଯମ, ମନୁଷ୍ୟ ବଳି ଏବଂ ଅନାଥଆଶ୍ରମରେ, ଚିକିସ୍ସାଳୟରେ 
ଢୀବନରକ୍ଷା, ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ ଓ ଶିକ୍ଷା, ଦାରିଦ୍ଧ୍ୟ ଓ ବିଶାଳ ସମ୍ପଭିର ନ୍ୟାସ, 
ଭ୍ରାମ୍ୟମାଣ ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ ନିରବ ଉପାସନା, ଛଲଶ୍ଵର ଓ ଦାନବ, ଗୋଟିଏ . 
ଇଶ୍ଵର ଓ ଅନେକ ଇଶ୍ଵଉ, ପନାୟନପନ୍ଥୀ ଓ ବିଶ୍ବକୁ ସଂସ୍କାର ଭତ୍ୟାଦି 
ରହିଛି । ଏହିପରି ପରସ୍ପର ବିରୋଧକୁ ଆମେ ଧାର୍ମିକ ବୋଲି କିପରି 
କହିପାରିବା ? ' 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଚାହିଁଥ୍‌ଲେ ଧର୍ମ ଭାରତବର୍ଷର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶ୍ତି 
ହେଉ କାରଣ ସେ ଭାରତର କେବଳ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ଭାଷା ଧର୍ମ ବୋଲି 
ବୃଝିଥ୍ଲେ । ଏହାକୁ ଭାଷା କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଏହା କେବଳ ଭାବର 
ଆଦାନ ପ୍ରଦାନର ମାଧ୍ୟମ ନୁହେଁ ବରଂ ଏହା ଆନନ୍ଦ ଅଥବା ନିରାନନ୍ଦ, 
ପ୍ରେମ ଅଥବା ଘୃଣା ଭାବର ପ୍ରକାଶ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଅନୁଭବ କରିଥ୍‌୍ଲେ ଯେ 
ଆଗାମୀ ମାନବଜାତି ଗୋଟିଏ ଧର୍ମ ଆବଶ୍ୟକ କରେ ଏବଂ ସେ ପରିକା 
ଧର୍ମ ଏ ଯାବତ ଆସି ନାହିଁ। ଧର୍ମ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୁତି । 
ସେଥ୍ପାଇଁ ସେ ଆମ ଲୋକମାନଙ୍କର ଧାର୍ମିକ ନୈତିକତାର ମାନ ଦଣ୍ଡକୁ 
ଉପରକୁ ଉଠାଇବାକୁ ଚାହିଁଥ୍‌ଲେ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଅତି ସ୍ତଷ୍ଟ ଭାବରେ କହିଥ୍‌୍ଲେ 
ଯେ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଅନନ୍ତ ଦେବତ୍ବ ବିଦ୍ୟମାନ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯ ଚେଷ୍ଟା 
କଲେ ନିଜେ ଇଶ୍ଵର ହୋଇପାରିବ । ତେଣୁ ସେ କହିଥ୍‌ଲେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଧର୍ମ ଏହି ସାଂସାରିକ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବାହାର କରେ ଏବଂ ସେହି 
ଇଶ୍ଵର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରେରଣା ପ୍ରଦାନ କରଚ୍ତି ।” 

ଏହି ବଭ୍ତବ୍ୟ ଚିକାଗୋ ଧର୍ମ ମହାସଭାରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ରଖ୍‌ କରି 
କହିଥ୍‌ଲରେ, “ହେ ଅମୃତର ଗଣ ! ତୁମେ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟାକର ।” ? ସେ ଆମ୍ଭ ମାନଙ୍କୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ବିକାଶର ଅର୍ଥକୁ ବୃଝିବାକୁ 
କହିଥ୍ଲେ । ସେ ମନୁଷ୍ୟ ବିବର୍ରନର ଅର୍ଥକୁ ଶରୀର ଦୃଷ୍ଟିରେ ନ ଦେଖ୍‌ 
ତା'ଠାରୁ ଭର୍ଦ୍ଧକୁ ଯିବାକୁ କହିଥ୍‌ଲେ । ସେ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପିତ କରି କହିଥ୍‌ଲେ 
ଯେ ଆମେ ନିକଟରେ ମସ୍ତିଷ୍ଠ ଅଛି । ଆମକୁ ଆଉ ଅନ୍ୟ କିଛି ଅଙ୍ଗର 
ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଆମେ ଏହି ବିଶେଷ ଯନ୍ତ୍ର ମସ୍ତିଷ୍ଟକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର 
ବାଟଟିକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ଜାଣିବା ଦରକାର । ଏହାର ଅଅଁ ହେଉଛି ଆମକୁ 
ଆଧୁନିକ ଚେତନାକୁ ନୃତନ ଦୃ ଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଦେଖ୍ବାକୁ ହେବ । କାରଣ 
ଆମେ ଏପରି ଏକ ବିଶ୍ଵରେ ବାସ କରୁଛେ ଯେଉଁଠାରେ ସବୁ ପ୍ରକାର 
ଦୈବିପାକ ଘଟେ ଯାହା ଆମକୁ ଅର୍ଥହୀନ ଓ ନିଶ୍ୁୁର ବୋଲି ଜଣାଯାଏ ! 
ତଥାପି ଯେପରି ଉଦ୍ମୁସ୍ତତା ଓ ପ୍ରକୃତିର ଅବୋଧତା ରହିଛି ଯାହା ଦୁର୍ବିପାକକୁ 
ଘଟିବାକୁ ଦିଏ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ରହିଛି ସ୍ଵାଧୀନତା, ମାନବିକ ବିକାଶ, 
ଏବଂ ସର୍ବୋପରି ମାନବିକ ପ୍ରେମ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏହିପରି ଏକ ଧର୍ମଜୀବନ 
ବ୍ୁବାକୁ ଚାହୁଁଥ୍‌ଲେ ଯାହା ଭାରତୀୟ ଢୀବନଧାରାର ଅଙ୍ଗ । ସେପରି 
ଜୀବନ ଶୈଳୀ ହେଉଛି, “ବହୁତୃରେ ଏକତ୍ଵ ।” 

ସେ ତେଣୁ ଧର୍ମ ମହାସଭାରେ କହିଥ୍‌ଲେ, “ବିଜ୍ଞାନର ଅତି 
ଆବିଷ୍କାର ସମୂହ ବେଦାତ୍ତର ଯେଉଁ ଉଚ୍ଚ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବର ପ୍ରତିଧ୍ଵନୀ 
ମାତ୍ର ସେହି ସର୍ବୋତକୃଷ୍ଷ ବେଦାତ୍ତଜ୍ଞାନ ଠାରୁ ନିମ୍ନ ସ୍ତରର ମୂର୍ଭିପୂଜା ଓ 
ଆନୁସଙ୍ଗିକ ନାନାବିଧ୍‌ ପୌରାଣିକ ଗଛ ପଯ୍ୟନ୍ତ ଏପରିକି ବୈଦ୍ଧ 
ମାନଙ୍କର ଅଞ୍ଚେୟବାଦ, ଜୈନମାନଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵର ବାଦ- ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ 
ଏ ଗୁଡିକର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ଥାନ ଅଛି ।” 


ଧର୍ମ ସମନ୍ବୟ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
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ଝଂ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ବିଚାରରେ ଧର୍ମରାବ ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତିରେ 

କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧି କରି ମଣିଷକୁ ଦେବତା ହେବାକୁ ପଡିବ । 
ମହ୍ଦିର, ପ୍ରାର୍ଥନା ଗୃହ, ଦେବ ବିଗ୍ରହ ବା ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ର ଏଗୁଡିକୁ ପ୍ରାଥମିକ 
ଅବଲମ୍ବନ । ଏହାକୁ ମଣିଷକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ହେବ । ତେଣୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ 
କହିଛଚ୍ି, ' ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ହିଁ ଜଡଭ୍୍ତାବାପନ୍ନ ମନୁଷ୍ୟର ଦେବତ୍ସକୁ ବିକଶିତ 
କରେ ଏବଂ ସେହି ଏକଂ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଇଶ୍ଵର ହିଁ ସକଳ ଧର୍ମର ପ୍ରେରଣା 
ଦାତା !” 

ସ୍ବାମାଳୀ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଧର୍ମର ପରିକଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । ଏହି 
ସାର୍ବଜନୀନ ଧର୍ମ ଦେଶ ଓ କାଳ ମଧ୍ଯରେ ସାମାବନ୍ଧ ହୋଇ ରହିବ ନାହିଁ । 
ଏହି ଧର୍ମ ଭାଗବାନ ଯେପରି ଅସୀମ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଅସୀମ ହେବାକୁ 
ହେବ । “ସେହି ଧର୍ମ ଖାଲି ବ୍ରାହଣ୍ଯ ବା ବୈଦ୍ଧ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ବା 
ମୁସଲମାନଙ୍କର ହେବ ନାହିଁ, ପରନ୍ତୁ ସକଳ ଧର୍ମର ସମନ୍ତି ରୂପ ହେବ, 
ଅଥଚ ତହିଁରେ ଉନ୍ନତିର ସୀମାହୀନ ଅବକାଶ ରହିବ, ସ୍ଵୀୟ ଉଦାରତା 
ବଶତଃ ସେହି ଧର୍ମ ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରସାରିତ ହସ୍ତରେ ପୂୃଥ୍ବୀର ସବୁ ନରନାରୀଙ୍କୁ 
ସାଦରେ ଆଲିଙ୍ଗନ କରିବ, ପଶୁତୁଲ୍ୟ ଅତି ହୀନବର୍ବର ମଣିଷଠାରୁ ଆରମ୍ଭ 
କରି ହୃଦୟ ଓ ମନ୍ରିଷ୍ଠର ଗୁଣରାଶି ପାଇଁ ଯେଉଁମାନେ ସମଗ୍ର ମାନବ 
ଜାତିର ଉର୍୍ଧରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛତ୍ତିୟ ସମାଜ ଯେଉଁ ମାନଙ୍କୁ ସାଧାରଣ ମଣିଷ 
କହିବାକୁ ସାହାସ ନ କରି ସଶ୍ରଦ୍ଧ ଭୟରେ ଦେଖନ୍ତି-ସେହି ସକଳ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ମଣିଷ ପଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ଵୀୟ ଅଙ୍କରେ ସ୍ଥାନ ଦେବ । ସେହି ଧର୍ମର ନୀତିରେ କାହା 
ପ୍ରତି ବିଦ୍ଧେଷ ବା ଉତ୍ପାଡ଼ନର ସ୍ଥାନ ରହିବ ନାହିଁ ; ଏହା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ନରନାରୀଙ୍କର ଦେବଭାବ ସ୍ଵୀକୃତ ହେବ ଏବଂ ଏହାର ସମଗ୍ର ଶ୍ତି ମଣିଷ 
ଜାତିକୁ ଦେବ ସ୍ଵଭାବ ଉପଲବ୍ଧି କରିବାକୁ ସହାୟତା କରିବା ପାଇଁ ସତତ 
ନିଯୁକ୍ତ ରହିବ । ” 

ସ୍ଵମୀଜୀ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ସମ୍ମୁଖରେ ମାନବତାବାଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାରଁ 
ସାର୍ବଜନୀନ ଧର୍ମର ଆବଶ୍ୟକତା ସଂପର୍କରେ ଦୃଢ଼ମତ ପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । 
ମାନବ ଚେତନାର ପରିବର୍ରନରେ ଏହା ସମ୍ଭବ । ସକଳ ବିରୋଧ ଭାସ 
ସତ୍ତ୍ଵେ ମନୁଷ୍ୟ ଏର ସତ୍ୟ ଆତକୁ ଯେ ମୁହୀଇଛି, ଏ କଥାକୁ ସ୍ଵାକାର 
କରିବାକୁହେବ । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଯେଉଁ ନୂତନ ସତ୍ୟକୁ ଆମ ଆଗରେ 
ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛି, ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଅକୁଣ୍ଠ ଅଙ୍ଗୀକାର ବଦ୍ଧତାରେ ନିଜ 
ଜୀବନର ସମସ୍ତ ସମୟକୁ ନିୟୋଜିତ କରିଛନ୍ତି, ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ଭବିଷ୍ୟତ 
ବଂଶଧର ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନୃତନ ଆଲୋକ ଦେବ, ସେହି ସତ୍ୟ, ˆ ବିବାଦ 
ନୁହେଁ, ବିନାଶ ନୁହେ, ପରସ୍ପରର ଭାବଗ୍ରହଣ, ମତ ବିରୋଧ ନୁହେଁ, 
ସମନ୍ସୟ ଓ ଶାନ୍ତି” ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଧଧେୟ ହେଉ। 
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ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାବାଦର ନୂତନ 
ମାର୍ଗଦର୍ଶକ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 


ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ବିଟବ୍ୀନନ୍ଦଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କହିଥ୍ଲେ, “ 'ସେ ଗୋଟିଏ 
ପୋଖରୀ ନୃ ହଁତି । ସେ ବିରାଟ ଜଳାଶୟ । ସେ ଗୋଟିଏ ମାଠିଆ କିମ୍ବା କ୍ଷୁଦ୍ର 
ପାଣି ପାତ୍ର ନୁହଁତ୍ଟି ସେ ଏକ ବତ ଜଳ ଭଣ୍ଡାର । ସେ ସାଧାରଣ ଷୋହଳ 
ପାଖୁତା ପଦ ଫୁଲ ନୁହଁନ୍ତିୟ ସେ ହଜାର ପାଖୁଡାର ମହନୀୟ ପଦ୍ମ ।”' 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଆମେ ଯାହା କିଛି ଚିନ୍ତା କରିବା, ତାହା କେବଳ 
ଶ୍ତି, ଶୋଯ୍ୟଓ ବୀଯ୍ୟ । ତେଣୁ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ପରି ଧାର୍ମିକ ଓ ଆଧ୍ଯାମିକ 
ନେତା ଭାରତୀୟ ପୁନର୍ତ୍ାଗରଣରେ ଯେ ରାଜନୀତି ସହିତ ସଂପୃଷ୍ତ ନ ହେବ 
ଏକଥା ଭାବିବା ଭୁଲ । ମନୀଷୀ ରୋମାରୋଲୀ ଲେଖ୍ଛଚ୍ତି, ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ 
ପରି ମଣିଷ ମାନେ ଚୁପ୍ଚାପ୍‌ କହିବାକୁ ଆସତ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ କେବଳ 
ଉଦ୍ଵଘୋଷଣା କରଚତ୍ତି ।” ' ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁ ଗମ୍ଭୀର ଭାବେ ବିବେକାନନ୍ଦ କ'ଣ 
ଘୋଷଣା କଲେ ? ନୂତନ ଭାରତ ଯାହାର ଅତୀତର ବର୍ଣ୍ଣାଜ଼୍ୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ 
ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପରଂପରା ରହିଛି ତାହାର ଉତ୍ତରାଧ୍କାରୀ ଜନ୍ମଲାଭ କରିଛି ଏବଂ 
ଏହି ବିଶ୍ଵରେ ନିଜର ସ୍ଥାନ ଦାବୀ କରୁଛି । 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ତାଙ୍କ ସମୟର ଯୁବକମାନଙ୍କ ପରି ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଭଦାରବାଦ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ସେ ଜନ ଵ୍ୁୁଆର୍ଟମିଲ୍‌, 
କାଣ୍ଡ ଓ ହେଗେଲଙ୍କୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥ୍‌ଲେ । ଏପରିକି ସେ ହବର୍ଟ ସ୍େନସରଙ୍କ 
ସହିତ ପତ୍ରାଳାପ କରିଥ୍‌ଲେ ! ହେତୁବାଦୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ସ୍ପର୍ଶରେ ସମୃୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଗଲେ । ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କୁ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଥା ଓ ତାହାର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ପରମ୍ପରା ସଂପର୍କରେ ଅବଗତ 
କରାଇଲେ ! ଏହା ବ୍ୟତୀତ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ବୈବିକ ଆଗ୍ରହ ଓ ସମଗ୍ର 
ଭାରତ ଭ୍ରମଣ ତାଙ୍କୁ ଭାରତର ଦାରିଦ୍ୟ ଓ ସାମାଜିକ ନିମ୍ନଗାମୀ ହେବାର 
ଅନୁଭବ କରାଇଲା ! ତାଙ୍କର ଆମେରିକା ଯାତ୍ରା ତାଙ୍କୁ ବେଶ୍‌ ପ୍ରଭାବିତ 
କଲା । ସେ ପାଶାତ୍ୟ ଜଗତରେ ଦେଖ୍ଲେ ସାମାଜିକ ସଚେତନା, ସାମଥ୍ୟର 
ପରାକାଷ୍ଠା, ନୂତନ ଭତ୍ଭାବନ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ, ଅକ୍ଲାନ୍ତ ପରିଶ୍ରମ କରିବାର 
ଦକ୍ଷତା ଏବଂ ପ୍ରୟୋଗାମ୍‌କ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି ଦୃଦ୍ଧିଭଙ୍ଗୀ ! ତାହା ତାଙ୍କର 
ବିଚାର ଓ ଦୂୃଦ୍ତି ଭଙ୍ଗୀରେ ମଧ୍ୟ ଗଭୀର ଓ ବ୍ୟାପକ ରେଖାପାତ କଲା । 
ବିବେକାନନ୍ଦ ସମଗ୍ର ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତ ସମ୍ମୁଖରେ ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତାର 
ବାଉଁ। ପ୍ରଥମେ ଉପସ୍ଥାପିତ କଲାବେଳେ ପାରାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାତ୍ତ ସାମଥ୍ୟ ଦେଖ୍‌ 
ଆଚମ୍ଭିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ସେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ସହିତ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନକୁ 
ଯୋଡିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ । ସେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମକୁ ସାର୍ବଜନୀନ ଧର୍ମରେ ପରିଣତ 
କରି, ତାହାକୁ କେବଳ ପରଂପରାଗତ ଅନ୍ଧଗଳିରୁ ମୁକ୍ତ କଲେ ! 

ଭାରତର ରାଜନୈତିକ ପୁନ ର୍ଜାଗରଣରେ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର 
ଯୋଗଦାନ ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଆମ୍୍‌ବିଶ୍ବାସ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା । 
ସେ ଚିକାଗୋ ଧର୍ମ ସଭାରେ ପାଶାତ୍ୟଜାତି ସଭ୍ୟ, ସୁସଂହତ ଥ୍ବାର ଧାରଣାକୁ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାଙ୍ଗି ପ୍ରାଚ୍ୟ ଜଗତର ନୃତନ ସୂଯ୍ୟ ଭାବରେ ପ୍ରତିଭାତ ହେଲେ । 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ପ୍ରାଚ୍ୟର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଶର୍ତି ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ ହେଲା ¦ ଯେଉଁ 
ଭାରତୀୟ ମାନେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତର ସଭ୍ୟତାକୁ ଅନ୍ଧ ଅନୁକରଣ କରୁଥ୍‌୍ଲେ, 
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ସେମାନେ ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ଯାମ୍ିକତା ମଧ୍ୟରେ ଆଲୋକ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଇଲେ । 

ବିବେକାନନ୍ଦ ଭାରତୀୟ ଡାତୀଯୟତାର ସ୍ତ୍ରୋତକୁ ପରିବଜ୍ନ 
କରିଦେଲେ । ପରୋକ୍ଷ ଭାବରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଚାର ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟବାଦୀଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଏକ ନୂତନ ବିଚାର ଗୋଷ୍ଠୀ ଗଠନ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହେଲା । ଏହି 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସଭ୍ୟତାର ଉଚ୍ଟ ପ୍ରଶଂସା କରିବାକୁ ଲାଗିଲା 
ଏବଂ ତତୃକ୍ଷଣାତ୍ବ ବ୍ରିଟିଶ କ୍ଷମତା ଭାରତରୁ ଅପସରି ଯିବାକୁ ଦାବୀକଲା । 
ଯଦି ଭାରତୀୟ ମାନେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବକୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସଂପର୍କରେ 
ଶିକ୍ଷାଦେର ପାରଚ୍ତି, ତେବେ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ସହଜରେ ଦେଶକୁ ଶାସନ କରି 
ପାରିବେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଜାଗ୍ରତ ହେଲା । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
ଏହି ଦ୍ରଷ୍ଟିରୂ ଲୋକମାନ୍ୟ ବାଳଗଙ୍ଗାଧର ତିଳକ ଓ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ 
ରାଜନୈତିକ ଗୁରୁ ହୋଇଗଲେ । ତିଳକ ଗୀତାର ନୂତନ ପରିଭାଷା 
ଦେବାବେଳେ, ଗାନ୍ଧୀଜୀଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ଦର୍ଶନ ଅହିଂସା ଉପରେ ଆଧାରିତ 
ହେଲା । 

ବିବେକାନନ୍ଦ ଭାରତୀୟ ରାଜନୀତିର ଆଧଯାମ୍ମିକିକରଣ କରିଦେଲେ । 
ସେ ପଯ୍ୟନ୍ତ ରାଜନୈତିକ କାଯ୍ୟ କେବଳ ରାଜନୈତିକ ନେତା ମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ପରିଚାଳିତ ହେଉଥ୍ଲା । ବିବେକାନନ୍ଦ ପ୍ରଥମେ ଭାରତର ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ 
ନବଜାଗରଣର ବାର୍ରା ପ୍ରଚାର କଲେ ଏବଂ ଦଳେ ସର୍ବତ୍ୟାଗୀ ଯୁବକ ସେବା 
ଭାବର ସଂକଳ୍ପ ନେର ଆଗେଇ ଆସିବାକୁ ଆହ୍ବାନ କଲେ । 

ବିବେକାନନ୍ଦ ଭାରତୀୟ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏହି ଅନୁଭବ ଦେଲେ 
ଯେ ଭାରତୀୟ ମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵ ବ୍ୟାପାରରେ କିଛି ଭୂମିକା ରହିଛି । ସେ 
ଉଦ୍ବଘୋଧଣା କଲେ ଯେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ହେଉଛି ସାର୍ବଜନୀନ ସଂସ୍ତୃତି 
ଯାହାର ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ ବାର୍ଭୀ ଦେବାର ଅଛି । ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସଭ୍ୟତାର 
ଗାରିମା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବାକୁ ସେ ଆହ୍ଵାନ କଲେ । ସେ ଭାରତର 
ଶସ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ପାର୍ଚାତ୍ୟବାସୀଙ୍କୁ ପରିଚିତ କରାରଲେ । ଏହା ଦ୍ଵାରା ସେ 
ଭାରତୀୟ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନିଜର ଗୁରୁତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ କଲେ । 

ଯଦିଓ ସ୍ଵାମୀଜୀ ରାଜନୈତିକ ନେତା ନଥ୍‌ଲେ, ତାଙ୍କର ଭାରତର 
ରାଜନୈତିକ ବିକାଶର ଅମୂଲ୍ୟ ଯୋଗଦାନ ରହିଛି । ସେ ବିଦେଶୀ ଶାସନ 
ଏ ଦେଶରେ ରହିବାକୁ ଅସମ୍ଭବ କରି ଦେଲେ । ସେ ଭାରତୀୟ ମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ଵାନ 
କରି କହିଲେ, “ 'ସଗର୍ବେ ଠିଆ ହୁଅ, ସାହସୀ ହୁଅ, ଶଭ୍ତିଶାଳୀ ହୁଅ | ନିଜ 
କାନ୍ଧରେ ସମଗ୍ର ଦାୟିତ୍ଵ ବହନ କର ଏବଂ ନିଜେ ଜାଣ ଯେ ତୁମେ ତୁମ 
ଭବିଷ୍ୟତର ନିଜେ ନିର୍ମାତା ।”? ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଏହି ଆହ୍ବାନ ଯୁବପିଢ଼ି 
ମଧ୍ଯରେ ବିଦ୍ୟୁତ୍ତରଙ୍ଗ ସୃଷ୍ଟି କଲା ଓ ଭାରତୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ 
ତ୍ରରାନ୍ବିତ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କଲା । ସେ କୌଣସି ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଦେଶ ପ୍ରୀତିର 
ଶିକ୍ଷା ଦେଇ ନଥ୍‌ଲେ । ସେ ଚାହିଁଥ୍‌ଲେ ବିଶ୍ଵରେ ଭାରତ ନିଜର ସ୍ଵକୀୟ 
ଘାନରେ ଅଧ୍ରୂଢ଼ ହେଉ | ଏହା ଦ୍ଵାରା ସ୍ଵମୀଜୀ ଭାରତର ରାଜନୈତିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ନୂତନ ରୂପଗେଖ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ବଂଗ ଭୂମିରେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର 
ବାଉ ଅବ୍ୟଥ ଓଷଧ ପରି ବିପୃବୀ ମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ କାଯ୍ୟ କଲା । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବିପୂବୀଙ୍କ ପକେଟରେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ବାଣୀର, ଭାଷଣର ପୁସ୍ତକ ସ୍ଥାନ ପାଇଲା । 
କାରଣ ସେମାନେ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦେଶ ପ୍ରେମର ଭାବନା ଜାଗ୍ରତ 
କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥ୍‌ଲେ । ଶୋଇ ପଡିଥ୍ବା ଭାରତୀୟ ମାନଙ୍କୁ ସେ 
ସଚେତନ ହୋଇ ଜାଗ୍ରତ କରି ପାରିଲେ ! ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଜାତୀୟତା 
ବୋଧର ସଚେତନତା ସୃ୍ି କରିପାରିଲେ । ସେ ସମଗ୍ର ଭାରତର ଜନଗଣଙ୍କ 
ଉଠିବାକୁ, ଢାଗ୍ରତ ହେବାକୁ ଆହ୍ଵାନ କରିଗଲେ, ˆ ଭଭ୍ଦିଷ୍ଠତ, ଜାଗ୍ରତ, 
ପ୍ରାପ୍ୟବରାନ୍‌ ନିବୋଧତ ! 
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ଜାଚୀୟ ଯୁବ ଦିବସର ଚିନ୍ତନ 
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ମାନବବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 


ବର୍ଭମାନ ଆମେ ଯେଉଁ ଦର୍ଶନ ସଂପର୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ 
ଆଲୋଚନା କରୁଛୁ କିମ୍ବା ଯେଉଁ ଦର୍ଶନର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଗଭୀର ଭାବେ 
ଉପଲବ୍ଧି କରୁଛୁ, ତାହା ହେଉଛି ମଣିଷ ଓ ତା'ର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ନେଇ | 
ମଣିଷ ବର୍ଭମାନ ସବୁ ଆଲୋଚନା ଓ ଦଶନର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ! ଏହାକୁ 
ମାନବତାବାଦ ବା ମାନବିକତା କୁହାଯାଇଛି । ମାନବିକ ଦର୍ଶନ ଏକ 
ସାକାରାତ୍ମକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଏବଂ ଆମର ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ଉତ୍ତମ ସଂପର୍କର ସୂଚନା 
ଦିଏ । ଏହି ପ୍ରକାର ଦର୍ଶନ ସବୁ ମଣିଷ ଭିତରେ ଯାହା କିଛି ଭଲ ଅଛି, 
ତାହା ଦେଖାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ, ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ବା ମୁକ୍ତ 
ହେବାକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରେ, ବ୍ୟ୍ତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମନ୍ଵୟ ସ୍ଥାପନ କରି 
ଦେଶର ବିକାଶ ସହିତ ସେମାନଙ୍କର ସହଯୋଗ ବୃଦ୍ଧି କରେ ¦ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଗଠନ କରି ଏବଂ ଗୋଷ୍ଠୀ ମାନେ ଦେଶ ସହିତ ଯୋଡ଼ି ହୁଅତ୍ତି । ଧର୍ମ 
ସଂପର୍କୀୟ ଦର୍ଶନରେ ମନୁଷ୍ଯର ଏହି ମାନବୀକରଣ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଆରୋପ କରାଯାଇଛି । ଆଧୁନିକ ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ସ୍ଥିତି ବିକାଶ 
ସହିତ ସମନ୍ବିତ ହେବା ଯୋଗୁଁ ଧର୍ମଦର୍ଶନର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଏପରି ହୋଇଛି । 

ବିଂଶ ଶତାହୀରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭୂତ ସଫଳତା 
ଯୋଗୁଁ ଏହି ଶତାହାକୁ ବିଜ୍ଞାନ ଯୁଗ ବୋଲି ନାମିତ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ଏହି 
ସତ୍ୟତାକୁ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନର ସଭ୍ୟତା ଭାବେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । 
ବର୍ଭମାନ ବିଶ୍ବରେ ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁସବୁ ଉତ୍ତାବନ ହେଉଛି, ତାର 
ଫଳଦ୍ଧାରା ଏତେ ବେଶୀ ଉପକୃତ ହେଉଛି ଯେ ମଣିଷ ଜୀବନ ଶୈଳୀରେ 
ଅତୁତପୂର୍ବ ପରିବର୍ଗନ ଦେଖାଦେଇଛି । ବିଶ୍ଵର ସବୁ କିଛି ଅଜଣା କଥାକୁ 
ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଜାଣି ପାରିବା ସମ୍ଭବ ହେବ ବୋଲି ମଣିଷ ବିଶ୍ବାସ କରୁଛି । 
ତେଣୁ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ନୈତିକ, ଧାର୍ମିକ ଓ ଆଧ୍ଯାତ୍ବିକ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବିଜ୍ଞାନ 
ମାଧ୍ଯମରେ ମନୁଷ୍ୟ ବିଚାର କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଛି । ମନୁଷ୍ୟ ତାର ଏ 
ପ୍ରକାର ବିଚାର ହେତୁ ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ୂତ ସତ୍ୟଠାରୁ ଅଧ୍କ ଆଗକୁ ଯାଇ 
କୌଣସି ସତ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଉନାହିଁ । ଆଧୁନିକ ମଣିଷ 
ମଧ୍ଯ ବିଜ୍ଞାନ ଉପରେ ଅଧ୍କ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ମାନବିକତା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନିକ୍ଷେପ 
କରୁନାହିଁ । 

ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓ ସଫଳତା ପାଇଁ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବିକତା 
ଉଭୟ ପରସରର ପରିପୂରକ । ତେଣୁ ଏ ଉଭୟର ସମନ୍ବୟ ହିଁ ମାନବ 
ତାତି ପାଇଁ ଶୁଭଙ୍କର ଓ ଆବଶ୍ୟକତା । 

ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵବାଥକୁ ହାସଲ କରିବାକୁ ହେଲେ ସମଗ୍ର 
ମାନବଜାତିର ସ୍ବାର୍ଥକୁ ଏହା ସହିତ ଯୋଡ଼ିବାକୁ ହେବ । ବର୍ଁମାନ ବିଭିନ୍ନ 
ସଂଗଠନ ମାନେ ଏ ଦିଗରେ ଅବଶ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି କିତ୍ନ ସେମାନଙ୍କର 
କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଅଧ୍କ ସୁସଂହତ ଓ ସମନ୍ସୟ କରିବା ପାଇଁ ଲୋଡ଼ା ପାରସ୍ପରିକ 
ସଂପର୍କ ଓ ବୁଝାମଣା । ବିଶ୍ଵରେ ଏକତା ଆଣିବାକୁ ହେଲେ ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ 
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ସନକ ଉଡା ବିତ କରିବାକୁ ହେବ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 


ରାଷ୍ଟ୍ରଗଠନ ପାଇଁ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଲୋକମାନଙ୍କର ଚରିତ୍ରକୁ ଗଠନ କରିବାକୁ 
ହେବ ! ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଆମ୍ଭ ବିଶ୍ଵାସ ଜାଗ୍ରତ କରିବାକୁ ହେବ ! 
ଉତ୍ତମ ଢାଗରୁିକ ଗଳ କରିବା ପାଇଁ ରାଷ୍ଟ୍ର ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଅର୍ଥ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟଭ୍ିର ବ୍ୟଭ୍ଥିତ୍ଵରୀ ବିକାଶ କରିବା । ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିଜ ଜୀବନକୁ 
ସୁଖମୟ କରିପାରିଲେ, ତା'ର ପରିବାର ଓ ସମାଚ ମଧ୍ଯ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବେ 
ସୁଖ୍‌ ହୋଇ ପାରିବ । ରାଷ୍ଟ୍ରର ସଂହତି ଅର୍ଥ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଅବା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସଭ୍ୟମାନଙ୍କର ଏକତ୍ଵ ଓ ସଂହତି ଏବଂ ଏହା ନୈତିକ ଓ ଆଧ୍ଯାମ୍ିକ ଶୃଙ୍ଖଳା 
ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ । 

ମନୁଷ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରାକ୍‌ କାଳରୁ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ଭିତରେ ଥବା ଶକ୍ତିକୁ 
ଅନୁଭୂତ କରିବା ପାଇଁ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରି ଚାଲିଛି ଏବଂ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଦର୍ଶନରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଛି । ଏହା କରିବାର ମୂଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି 
ମନୁଷ୍ୟ ଏକ ନୈତିକ ଜୀବନ ବଞ୍ଚି ପାରିବ ଏବଂ ନିଜ ଭିତରେ ଥବା 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଚେତନାକୁ ବୁଝି ଅନୁଭୂତ ହେବ । ମାନବିକତା ଦର୍ଶନ କହିଲେ 
ଏହା ମାନବ ସମାଜର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏବଂ ଏହା ଆଧ୍ଧାମ୍ଭିକ ଦୃଷ୍ଟି ଭଙ୍ଗୀ 
ଯୋଗୁଁ ହିଁ ସୃଷ୍ଟି । ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷକୁ ଜଣେ ଉତ୍ତମ ସାମାଜିକ ଓ 
ସଭ୍ୟ ମଣିଷ ଭାବରେ ତିଆରି କରି ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ! ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଧାର୍ମିକ 
ବିଚାରର ଏକ ନୂତନ ଦିଗ ବୋଲି ବିଚାର କରିବାକୁ ହେବ । ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନ୍ଦଙ୍କର ଧାର୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ ଚିନ୍ତନର 
ପାରଂପାରିକ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ପୁଷ୍ଟ ଏବଂ ତାହା ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ 
ତୀବନ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ପ୍ରଭାବିତ । ସାମାଜିକ ପରିବେଶ, ଆଧାମ୍ଭିକ ଅନୁଭୂତି 
ଯୋଗୁଁ ସେ ନିଜ ଜୀବନରେ ତାହାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇଛନ୍ତି 
ଏବଂ ପ୍ରକାଶ କରିଛଚ୍ରି ଯେ ସମସ୍ତଜ୍ଞାନର ଭଣ୍ଡାର ହେଉଛି ବେଦ । ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ଉପନିଷଦରେ ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ସବୁର ଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି, ତାହାକୁ ସମଗ୍ର 
ମାନବଡାତିର ମଙ୍ଗଳ ଓ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ପାରିବ ବୋଲି 
ଉପଲବ୍ଧି କରି ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରୟୋଗ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି । 
ଆଧାମ୍ବିକ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ବଳିଷ୍ଠ ସ୍ଵାମୀଜୀ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନ୍ତି ଯେ 
ମାନବଜାତି ପାଇଁ ଆଧ୍ଭୌତିକ ମୂଳଭିରି ମଧ୍ଯ ଦରକାର । କାରଣ ଏହା 
ମନୁଷ୍ୟଙ୍କୁ ସମାଜରେ ଭଲ ଭାବରେ ପ୍ରଥମରେ ବଞ୍ଚିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ ! 
ତେଣୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ ମାନବିକ ଆତ୍ମାର ମୁକ୍ତି ନିମିତ୍ତ ଶାରିରୀକ, ମାନସିକ ଓ 
ଭୌତିକ ବିକାଶ ନିମିତ୍ତ ପବିତ୍ରତା, ଚିରନ୍ତନତା ଓ ମୁକ୍ତି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଆରୋପ କଲେ । କାରଣ ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ ଥ୍ଲେ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ 
ନିଜ ଭିତରେ ଥ୍ବା ଅନନ୍ତ ସତ୍ତୀକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରିବ, ଯେତେବେଳେ 
ମନୁଷ୍ୟ ନିଜକୁ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବ । ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ 
ଅନୁଭୂତି ଯଦିଓ ଅନ୍ୟ ଏକ ସଂସାରର ବ୍ୟାପାର, କିନୁ ତାହାର ଉପଯୋଗିତା 
ଏହି ବିଶ୍ଵରେ ଉପଲବ୍ଧି ହେବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ଥ୍ବା ଦେବତ୍ଵର 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଅନୁଭବ ସାର୍ବଜନୀନ ଭାତୃତ୍ଵର ମୂଳଭିରି । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଥ୍‌ଲେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ସରା ମଧ୍ୟରେ ଦେବତ୍ଵର 
ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି ଏବଂ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ଏହି ଦେବତ୍ୃକୁ ଅନୁଭୂତ 
ହେବା । ତାଙ୍କ ମତରେ ବ୍ୟଭ୍ରିସତ୍ତା ପବିତ୍ର ମୁକ୍ତ ଓ ଦେବତ୍ଵ। ସେ 
ଇଲଶପୋନିଷଦର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଲୋକ ଉଦ୍ଧାର କରି କହନ୍ତି, 

‘ଇଶା ବାସ୍ୟମିଦଂ ସର୍ବଂ ଯତ୍ଵ କି୍ଚ ଜଗତ୍ୟାଂ ଜଗତ 

ତେନ ତ୍ୟଯକ୍ତନ ଭୁଞ୍ଜିଆ ମା ଗୃଧଃ କସ୍ଯସ୍ବିଦ୍ଧ ଧନମ୍‌ ।” 


ଜାଚୀୟ ଯୁବ ଡିବସର ଚିନ୍ତନ 
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ଏହି ସମଗ୍ର ଚରାଚର ବିଶ୍ଵ ସେହି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟାପ୍ତ 
ଅଛି । ନିଜକୁ ଅନାସକ୍ତ ଭାବରେ ରଖ୍‌ ନିଜର କର୍ଭବ୍ଯ ପାଳନ କର । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ନିଜ ଭିତରେ ଥବା ବାସ୍ତବ ଗୁଣକୁ ବା ପ୍ରବୃଭିକୁ ଜାଣିବା 
ମାନବତାବାଦର ପ୍ରଥମ ସୋପାନ। ପ୍ରତ୍ଯେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହିପରି ଦୃଷ୍ତି 
ପୋଷଣ କଲେ ଅସାମାନତା ରହିବ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ଭିତରେ ଥବା 
ଦେବତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ ହେଲେ ପ୍ରତ୍ଯେକ ମଣିଷର ବିକାଶ 
ହେବ ଏବଂ ଏହି ବିକାଶ ବ୍ୟଭ୍ଥିଗତ ଓ ସାର୍ବଜନିନ ହେବା ସହିତ ଆଧ୍ଯାମିକ 
ଓ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଉଭୟ ହୋଇ ପାରିବ । ମନୁଷ୍ୟର ନିଜ ଭିତରେ ଏହି 
ବିଶ୍ଵାସ ରହିବ, ଏହା ସମସ୍ତ ଶକ୍ତିର ମୂଳାଧାର “ହେବ ଏବଂ ଏହି ଶକ୍ତି 
ସମସ୍ତଙ୍କର ମଙ୍ଗହକର କାର୍ଯ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ଲାଗ୍ରି ପାରିବ । ନିଜ ଭିତରର 
ଦୁର୍ବଳତାକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଅନନ୍ତ ସମ୍ଭାବନାମୟ ଶକ୍ତି ପାଇବା ପାଇଁ ସେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଶିଖାଇବାକୁ କହିଥ୍‌୍ଲେ, ତୁମେ ନିଜକୁ ଶିକ୍ଷାଦିଅ, ତୁମେ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ପ୍ରବ୍ରରି ସଂପର୍କରେ ଶିକ୍ଷାଦିଅ, 
ଶୋଇପଡ଼ିଥ୍ବା ଆତ୍ମାକୁ ଆହ୍ଵାନକର ଏବଂ ଦେଖ ତାହା କିପରି ଜାଗ୍ରତ 
ହେଉଛି । କ୍ଷମତା ଆସିବ, ସମ୍ମାନ ଆସିବ, ଉତ୍ତମତା ଆସିବ, ପବିତ୍ରତା 
ଆସିବ ଏବଂ ଯାହା କିଛି ସବୁଠାରୁ ଉତ୍ତମ ତାହା ଆସିବ ଯେତେବେଳେ 
ଏହି ଶୋଇପଡ଼ିଥ୍୍‌ବା ଆତ୍ମା ଆତ୍ମସଚେତନତା କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଜାଗ୍ରତ 
ହେବ ।” 

ମନୁଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ନିଜେ ନିଜର ଦେବତ୍ବ ସଂପର୍କରେ 
ସଚେତନ ହେବ, ସେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସେହି ଦେବତ୍ବ ରହିଛି ବୋଲି 
ଅନୁଭବ କରି ପାରିବ । ଏହି ଅନ୍ତର୍ଦୃଷ୍ଠି ଆଧ୍ୟାତ୍ବିକ ସଂହତି ସ୍ଥାପନ କରିବା 
ସହିତ ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରେମରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବ । ଏହିପରି ସମତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟି 
ହିଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଧାର୍ମିକ ଓ ନୈତିକତାର ମୂଳକାରଣ । ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନ୍ଦଙ୍କର ମାନବିକତାର କେନ୍ଦ୍ରବିଷୟ ହେଲା ବେଦାନ୍ତିକ ସତ୍ୟ । ଏହା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷକୁ ଅନ୍ୟ ମଣିଷ ଭିତରେ ଇଶ୍ଵର ଦର୍ଶନ କରାଏ; ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଜୀବ ମଧ୍ଯରେ ଇଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଦେଖେ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘଟଣାକୁ ବାସ୍ତବତାର 
ଦରଷ୍ଚିଭଟ୍ଗରେ ଦେଖେ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷଭାବରେ ମଣିଷ ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ସେବାରେ ପୂଜା କରାଯାଇ ପାରେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଛନ୍ତି, ତୁମେ ର ଶ୍ଵରଙ୍କର ଉପାସନା କରିବା ପାଇଁ 
ହୁଏତ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ମୂର୍ରି ତିଆରି କରିପାର କିନ୍ତୁ ତା'ଠାରୁ ଭଲ ମୂ ତୁମ 
ପାଖରେ ଆଗରୁ ରହିଛି ଏବଂ ତାହା ହେଉଛି ଜିଅନ୍ତା ମଣିଷ । ‘ତୁମେ 
ହୁଏତ ଏକ ମହ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରି ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବାକୁ ଚାହିଁପାର । ଏବଂ 
ତାହା ହୁଏତ ଭଲ ହୋଇପାରେ କିତ୍ଛୁ ଏହାଠାରୁ ଆହୁରି ଭଲ, ଏହାଠାରୁ 
ଆହୁରି ବେଶୀ ଉନ୍ନତ ବିଦ୍ୟମାନ, ତାହା ହେଉଛି ମନୁଷ୍ଯ ଶରୀର !' 

ମନୁଷ୍ୟର ଏହି ଅନ୍ତର୍ଦୃଦ୍ତି ମନୁଷ୍ୟକୁ ପରିବର୍ତନ କରିପାରେ, ଆହୁରି 
ଅଧ୍କ ମନୁଷ୍ୟର ଦେବତ୍ବକୁ ଜାଣିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିପାରେ । ମନୁଷ୍ୟ 
ଭିତରେ ଦିବ୍ୟପ୍ରେମ ଭାବନାକୁ ବୃଦ୍ଧି କରିପାରେ ! ଏହି ପ୍ରେମ ଭାବନାର 
ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଯେତେ ଅଧ୍କ ଘଟିବ, ମନୁଷ୍ୟର ସଂପର୍କ ସେତେ ନିବିଡ଼ ହେବ 
ଏବଂ ସଂପର୍କରେ ନିବିଡ଼ତା ଫଳରେ ଏହି ବିଶ୍ଵରେ ସହାବସ୍ଥାନ ଅଧ୍କ ସୁଖ 
ମୟ ଓ ସ୍ବାଛନ୍ଦ୍ଯ ହେବ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଏହି ଦେବତ୍ଵ ଭାବ ମନୁଷ୍ଯକୁ ସମାଜରେ ଉନ୍ନତ 
ସ୍ଥାନରେ ସ୍ଥାନିତ କରେ । ସମାଜରେ ରହୁଥ୍‌ବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନ 
ଭାବରେ ସମାନ ସୁଯୋଗ ପାଏ । ସମାନତା ଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ଏକକ 
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୨୨ 


ସ୍ବାଧ୍କାରକୁ ଭାଙ୍ଗି ଦିଏ । ଜାତି, କ୍ଷମତା, ଆସନ ଓ ସମଭି ଫଳରେ ପ୍ରାପ୍ତ 
ସ୍ବାଧ୍‌କାର ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ପ୍ରଗତିର ଅନ୍ତରାୟ ! ସ୍ଵାଧ୍କାରର ଭାବନା ହିଁ 
ମାନବଜାତିକୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଭାବରେ ଏକତ୍ଵ କରିବାର ବାଧକ । ତେଣୁ 
ସ୍ଵାଧ୍କାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ବାମୀତୀ ବାରମ୍ବାର କହିଛନ୍ତି । ସେ କହିଛନ୍ତି, ' ଆମେ 
ସ୍ବାଧ୍କାର ଭାବ ମନରୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ତେବେ ଯାଇ ଧର୍ମ ଆସିବ । 
ତାହା ପୂର୍ବରୁ ଧର୍ମ ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ 

ଧର୍ମ କହିଲେ ସ୍ଵାମୀଦୀ ମନୁଷ୍ଯ ଭିଡ୍‌ରେ ଅ୍ବା ଦେବଦତ୍ଵର 
ପରିପ୍ରକାଶ ବୋଲି କହୁଥ୍ଲେ ।” ଧର୍ମ ହେଉଛି ଅନୁଭୂତି, ଏହା ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ, 
ମତବାଦ କିମ୍ବା ତତ୍ତ ନୁହେଁ । ଏହା ଯେତେ ସୁନ୍ଦର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ।”? ସେ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭାବରେ ମତଦେଇ କହିଥ୍‌ଲେ ଯେ ଯେଉଁମାନେ ଧର୍ମର ପ୍ରକୃତ 
ବ୍ୟବହାର କରଚ୍ତି ଅର୍ଥାତଵ ଧର୍ମ ମାର୍ଗରେ ନିଜର ଜାବନକୁ ଚଳାନ୍ତି, ତାହା 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପୂର୍ବତା ଆଡ଼କୁ ନିଏ ଏବଂ ସାମାଜିକ ଉନ୍ନତି କରାଏ | ଧର୍ମର ଏହି 
ସଂଜ୍ଞା ସାର୍ବଜନୀନ ଧର୍ମର ଭିରିହୁଏ । 

ପ୍ରକୃତ ଧର୍ମ . ମତବାଦରେ, ପୁସ୍ତକରେ, ପୂଜାନୀତି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ 
ନଥାଏ । ଏହା ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତି, ଧର୍ମ ସମସ୍ତ କାଟ ପତସଂଠାରୁ ମନୁଷ୍ୟ 
ମଧ୍ଯରେ ଏକତ୍ୃକୁ ହିଁ ଅନୁଭୂତି କରେ । ଏବଂ ଏହି ଏକତ୍ସବୋଧ 
ମାନବିକତାର ପ୍ରକୃତ ଆଧାର ହୁଏ । 

ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନର ସଫଳତାର ସୁଫଳ ମାନବଢାତିକୁ 
ସେତିକିବେଳେ ମିଳିବ, ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ ନୈତିକ ଓ ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ 
ହେବ । ନଚେତ ମନୁଷ୍ୟର ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ଓ ମାନବରଚ୍ାତିକୁ ଧ୍ବଂସ କରିବ ଯାହା ବର୍ରମାନ ଘଟୁଛି । ଆମେ ବିଶ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଯେତେ ବିକାଶ ଓ ପ୍ରଗତି କଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ସନ୍ତୁଳିତ ଓ ସ୍ଥିର 
ହୋଇପାରିବ ଯେତେବେଳେ ଉତ୍ତମ ଚରିତ୍ରର ମଣିଷମାନେ ଏକାଠି ରହି 
କାର୍ଯ୍ୟକରିବେ । କାରଣ ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ ସେବା ଓ ତ୍ୟାଗର ଜୀବନ 
ହେବ । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ମାନବିକତାର ବିଚାର ଥ୍‌ଲା ଏହିପରି । 
ତେଣୁ ସେ ଆହ୍ଵାନ କରି ସତ୍ଯ ଉପରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚିବାକୁ କହିଥ୍‌ରେ । 
କାରଣ ସତ୍ୟ ହିଁ ଅମାପ ବଳ ପ୍ରଦାନ କରେ । 


ସ୍ଵାମୀଜୀ ଆହ୍ଵାନ କରି କହିଥ୍‌ଲେ, ‘We want to lead 
mankind to the place where there is neither the vedas, 
nor the Bible, nor the koran, yet this has to be done by 
harmonising the vedas, the bible, and the Koran. 

Mankind ought to taught that religion are but the 
varied expressions of The Religion, which is oneness, 


So that each may choose the path that suits him best." 
ଏହାହିଁ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ମାନବବାଦୀ ଦର୍ଶନ । 
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ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଶିକ୍ଷା 


ବରଁମାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ବ୍ୟାବହାରିକ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଆଗ୍ରହ 
ବସ୍ତୁ, ଇଶ୍ଵର ଏବଂ ସଂସାର ନ ହୋଇ ମଣିଷ ଉପରେ ହିଁ କେନ୍ଦ୍ରିଜ ହେଉଛି । 
ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିକାଶକୁ ମାନବମୂଳ ଦୃଦ୍ତିକୋଣରୁ ମପାଯାଉଛି । ତେଣୁ 
ଏ ଯୁଗକୁ ମନୁଷ୍ଯର ଯୁଗ ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି । ମନୁଷ୍ୟ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ପ୍ରାଥମିକ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯର ଅଧ୍ୟୟନ ମଣିଷ ନିଢେ । 
ଶିକ୍ଷା ଯାହାକି ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରାଥମିକତା, ସେଥ୍‌ରେ ବହୁ ପରିବର୍ନ 
ଘଟିଲାଣି । ପରିବର୍ଭିତ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଚାହିଁ ଶିକ୍ଷାର ଶାରିରୀକ, ଭାବାମ୍କ, 
ବୌବିଜ, ସାମାଜିକ ଏବଂ ଆଧ୍ଯାମ୍ିକ ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଛି । ଯାହାକୁ ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦ କହୁଥ୍ଲେ, ‘ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଶିକ୍ଷା ।” ତାଙ୍କ ଭାଷାରେ, 
ଶିକ୍ଷାର ଆଦର୍ଶ, ତାଲିମ ଇତ୍ୟାଦି ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ।” ମନୁଷ୍ୟ 
ଗଠନ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ୟର ଅଫ୍ରରଚ୍ତ ପ୍ରାଣ ସତ୍ତାର ବିକାଶ । ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ପଶୁ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଭାବରେ, ପୃଥକ୍‌ କରି ଦେଖାଇବା ¦ ମନୁଷ୍ୟ ବ୍ୟସ୍ଥି ସତ୍ତାର 
ଦୁଇଟି ମୌଳିକ ଦିଗ ରହିଛି । ପ୍ରଥମଟି ହେଉଛି ଶରୀର ଏବଂ ମନ । ମନ 
ମଧ୍ଯ ଆମ୍ମା । ମନର ତିନିଗୋଟି ଗୁଣ ରହିଛି । ଯଥା:- କାରଣ, ଅନୁଭବ 
ଏବଂ ଆଗ୍ରହ । ମନୁଷ୍ୟତ୍ଵର ବିକାଶ ଏହି ତିନିଗୋଟିର ବିକାଶ ବୋଲି ଗ୍ରୀକ୍‌ 
ମାନେ ବିଚାର କରତ୍ତି । ଖ୍ରାଷ୍ଟିୟାନ ମାନେ ଏହା ସହିତ ଯୋଗ କଲେ 
ନୈତିକତା । 
ଭାରତୀୟ ବିଚାରରେ ବ୍ଯଭ୍ତିସତା ତିନିଗୋଟି ଉପାଦାନ ରେ 
ଗଢ଼ା । ଏହା ହେଉଛି ଶରୀର, ମନ ଓ ଆମା । ହିନ୍ଦୁ ଦର୍ଶନ ଅନୁସାରେ 
ଆତ୍ମା ଶରୀର ଓ ମନଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ । ମନୁଷ୍ୟ ନିଜକୁ ଶରୀର ସହିତ 
ପରିଚିତ କରାଉଛି; ଆମ୍ମା ସୁପ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛି । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ 
ଭାଷାରେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଅପ୍ରରନ୍ତ ଦେବତ୍ବ ବିଦ୍ୟମାନ ଏବଂ 
ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଉଛି ଏହି ଦେବତ୍ଧକୁ ପରିପ୍ରକାଶ କରିବା ।” ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯର 
କର୍ଭବ୍ୟ ହେଉଛି ଏହି ଦେବତ୍ଵର ପ୍ରକାଶ । ମନୁଷ୍ୟର ଏହି ବିକାଶ କିପରି 
ହେବ, ଯାହା ଫଳରେ ସେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମନୁଷ୍ୟତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । ତିନିଗୋଟି 
ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ମାନବିକ ବିକାଶ ଘଟିପାରେ । ( ୧) ମନୁଷ୍ୟମନର ସମସ୍ତ 
ବିଭାଗର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ ( ୨) ନୈତିକ ପୂର୍ଶତା (୩) ଦେବତୃଵର ବିକାଶ । 
ମନୁଷ୍ୟ ମନର ସାମଗ୍ରିକ ବିକାଶକୁ କୁହାଯାଉଛି ଆମ୍ମ -ବାସ୍ତବବାଦୀ (self 
actualization) ଏବଂ ଦେବତୃର ବିକାଶ ଅର୍ଥ ଆତ୍ମ -ସାକ୍ଷାତକାର(self 
realisation) 
ପ୍ରଥମେ ଆମ୍ମ-ବାସ୍ତବବାଦୀ (self actualisation) 
ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କରିବା ! ମନୁଷ୍ୟ ମନ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍ବା ଉଚ୍ଚତମ 
. ସତ୍ୟ, ପ୍ରେମ, ସୁନ୍ଦର ସୃଵ୍ଝିକରିବା, ଭଚ୍ଚତର ଆନନ୍ଦ ପାଇବା ଇତ୍ୟାଦିକୁ 
ଆମ ବାସ୍ତବବାଦୀ କୁହାଯାଏ । ସଂସାରରେ ମନୁଷ୍ୟ ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରେ 
ଖାଦ୍ୟ ଓ ବସ୍ତଯୋଗୁ ନୁହେଁ, ବରଂ ଆମ୍ମ -ବାସ୍ତବବାଦର ଅଭାବରୁ ¦ କାରଣ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୨୪ 


ମନୁଷ୍ୟର ସର୍ଜନାକରିବାର ଆଗ୍ରହର ଶେଷ ନାହିଁ । ଆତ୍ମ-ବାସ୍ତବବାଦରୁ 
ଆମ୍ମ -ପୂର୍ଵତା ମିଳେ ଏବଂ ଏପରି ବ୍ୟଳ୍ଥି ବିଶେଷ ସମାଜ ପାଇଁ ଦରକାରୀ 
ଏବଂ ସାର୍ବଜନୀନ ଜୀବନ ପାଇଁ ସେମାନେ ସହଯୋଗ କରନି । ଏହାହିଁ 
ବାସ୍ତବଢୀବନ ପାଇଁ ଦରକାର ଏବଂ ଏହାକୁ ବାସ୍ତବ ଶିକ୍ଷା କହିପାରିବା । 
ସମଗ୍ର ବ୍ୟଳ୍ତିତୃକୁ ଉନ୍ମୋଚିତ କରିବା ଅର୍ଥ ବୁଦ୍ଧି, ଭାବ ଓ ଇଚ୍ଛାର ସଂପୂର୍ଣ 
ବିକାଶ ! 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର କେତେକ ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ନିମ 
ସ୍ତରର ଆବଶ୍ୟକତା ହେଉଛି ( ୧) ଶାରିରୀକ ଆବଶ୍ୟକତା ଯଥା: ଯୁଧା 
ରତ୍ୟାଦି ( ୨) ସୁରକ୍ଷା ଆବଶ୍ୟକତା (୩) ଭର ପାଇବାର ଆବଶୀାକତା 
(୪) ଆମ୍‌ -ସମ୍ମାନ, ଯଦି ଏହି ନିମ୍ୃତମ ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ ନ ହୁଏ, 
ତେବେ ମନୁଷ୍ୟର ନାନାଦି ସ୍ବାୟବିକ ଦୁର୍ବଳତା ପ୍ରକାଶ ପାଏ । 

ଏହାପରେ ରହିଛି ମନୁଷ୍ୟର ଉଚ୍ଚତମ ଆବଶ୍ୟକତା | ଏହି ଉଚ୍ଚ 
ଆବଶ୍ୟକତା ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ଆଦର୍ଶ ସହିତ ଯୁସ୍ତ । ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରର୍ଵତା 
ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ଏକ ବିଶେଷ ଗୁଣ । ଆଦର୍ଶକୁ ଅନୁଭୂତ କରିବା, 
ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ପାଇବା ହେଉଛି ଉଚ୍ଚତମ ସର୍ଜନା ଶ୍ତି । ଏହି ସୃତ୍ଟିଶକ୍ତି ସୁପ୍ତ 
ବା ଚାପି ହୋଇ ରହିଲେ, ଏହା ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ସମସ୍ୟା ସୃଦ୍ଧି କରେ ଫଳରେ ସବୁ 
କିଛି ଲାଗେ ମୂଲ୍ୟହୀନ ଓ ବିରଭ୍ତିକର । ଯେଉଁମାନେ ଅତିଉଚ୍ଚତମ ଚିନ୍ତାଶୀଳ 
ବ୍ୟ୍ତି ସେମାନେ ନିମ୍ନତମ ଆବଶ୍ୟକତା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ନ ଦେଇ ଉଚ୍ଚତମ 
ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣରେ ଲାଗିଯାତ୍ତି । ସେମାନେ ସର୍ଜ୍ନାମବକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ମାଧ୍ୟମରେ ମାନବିକ ମଙ୍ଗଳ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସଦାସର୍ବଦା ବ୍ଯାପୃତ ରହଚି । 
ଏହାକୁ ହିଁ କୁହାଯାଏ ଆମତ୍ମ-ବାସ୍ତବବାଦୀବା Self actualization 
ମନୁଷ୍ୟ ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉଚ୍ଚତମ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ନ କରିଛି, ସେ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମନୁଷ୍ୟତ୍ଵରେ ପହଞ୍ଚି ପାରିବ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ଯର ଏହି 
ପରିପୂର୍ଣତତା ପୂର୍ଣ ହୋଇ ପାରିବ ଢେବଳ ଶିକ୍ଷା ମାଧ୍ୟମରେ । ଏବଂ ଶିକ୍ଷାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଏହା ହେବା ଉତିତବ । 

ମନୁଷ୍ୟର ମୌଳିକ ଚରିତ୍ର ହେଉଛି ନୈତିକତା । ଏହା ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ପଶୁଠାରୁ ଅଲଗା କରି ଦେଖାଏ । ମନୁଷ୍ଯ ବ୍ୟଚ୍ଥିତ୍ଵର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପାର, 
ସାମଗ୍ରିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ଏହି ନୈତିକ ପୂର୍ତାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ସ୍ବାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦ ତାଙ୍କର ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଶିକ୍ଷା ଦର୍ଶନରେ ଏହି ନୈତିକ ପୂର୍ଣ୍ଣତା 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି କାରଣ ଏହା ବ୍ୟତୀତ ମନୁଷ୍ଯର 
ଶାରିରୀକ, ମାନସିକ ଶଭ୍ତିର ସ୍ଵଚନ୍ଦ୍ୟ ପ୍ରବାହ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଭୟ, କୁସଂସ୍କାର, ଅନ୍ଧ -ଧାର୍ମିକତାରୁ 
ମୁସ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ନିଜ ଭିତରେ ଥବା ଅଫୁରନ୍ତ ଶଭ୍ତି ଓ ମୂଲ୍ୟ ପ୍ରତି ଦ୍୍ଚି 
ଦେବାକୁ କହିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ବିଚାରରେ ବେଦାନ୍ତ ହିଁ ଚେତନ ଓ ଅଚେତନ 
ଭାବେ ସମଗ୍ର ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜକୁ ଧରି ରଖ୍ଛି । ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତା ହେଉଛି ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ଵର ଏକତ୍ଵ ଏବଂ ଏହାହିଁ ଲକ୍ଷ୍ଯ । ଯେତେବେଳେ ସମାଜ ନିକଟରୁ 
ନିକଟତର ହେବାକୁ ଲାଗୁଛି । ଭାବର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ହେବାକୁ ଲାଗୁଛି, 
ସଂସ୍କୃତିମାନେ ପାଖେଇ ଆସୁଛନ୍ତି । ଭାବର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ସହଜଚସାଧ 
ହେବା ଫଳରେ ବିଶ୍ଵ କ୍ରମଶଃ ସଙ୍କୁଚିତ ହେଉଛି, ସେତେବେଳେ 
ନୈତିକତାରେ ଭିନ୍ନତା ଦେଖାଦେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ତେଣୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ ପ୍ରଥମେ 
ସବୁ ମଣିଷ ପାଇଁ ନୈତିକତାର କେତେକ ମୌଳିକ ନିୟମ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ମୌଳିକ ନୀତି ନିୟମ ଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ତି ଦେବା 
ଉଚିତ । 
ଜାତୀୟ ଯୁବ ଦିବସର ଚିତ୍ତନ 
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ହିହୁଧର୍ମରେ ମନୁଷ୍ୟର ବର୍ଭମାନର ବନ୍ଧନ ଓ ଦୃରାବସ୍ଥା ପାଇଁ 
ଅଜ୍ଞାନତା କାରଣ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ଆତ୍ମା ଉପରେ ଅଜ୍ଞାନତାକୁ ଚାପି 
ଦିଆଯାଇଛି । ତେଣୁ ଅନୈତିକତା ଯାହାକୁ ପାପ ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି, ତାହା ଠିକ୍‌ 
ନୁହେଁ । କାରଣ ଆମ୍ମା ଉପରୁ ଅଜ୍ଞାନତା ଦୂର ହେଲେ, ଆମା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ପ୍ରକାଶିତ ହେବ । କାରଣ ଉପନିଷଦର ମନୁଷ୍ୟକୁ ପାପୀ ବୋଲି କୁହାଯାଇ 
ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟ ପାପୀ ନୁହେଁ । ସେ ହୁଏତ ସେପରି ଭାବେ କାରଣ ସେ ନିଜର 
ସ୍ଵପ୍ରବୃତତି ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ ନୁହେଁ । ମନୁଷ୍ୟ ନୈତିକ ହେବାକୁ ବାଧ୍ଯ 
କାରଣ ସେ ତାହାଠାରୁ ଅନ୍ୟ କିଛି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ 
ଅର୍ଥ ନିଜର ଆତ୍ମାର ଗୁଣ ଗୁଡ଼ିକୁ ବାହାର କରିବା । ସେ ବାହାରୁ କୌଣସି 
ଗୁଣ ଆହରଣ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ତାଙ୍କର ନୈତିକତାର 
ମୂଳ ‘ଆମ୍‌! ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 

ଆମ୍ମ ବାସ୍ତବବାଦୀ ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ଯର ସମସ୍ତ ପୂର୍ଣ୍ଣତତାର 
ବିକାଶ ହେବ ଏହା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ । ଯଦିଓ ଏହା ମନୁଷ୍ଯ 
ଢ଼ୀବନରେ କିଛିଟା :ମୂଲ୍ୟ ଆଣିପାରେ, ଏହା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୂର୍ତା ଆଣିବାକୁ 
ସକ୍ଷମ ହୁଏ ନାହିଁ କିମ୍ବା ମନୁଷ୍ୟକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ମୁକ୍ତି ଦେଇ ପାରେ ନାହିଁ । କାରଣ 
ମନୁଷ୍ୟର ଅନ୍ୟ ଏକ ଦିଗ ରହିଛି- ତାହାକୁ କୁହାଯାଏ ଆମ୍ବନ୍‌ । ଆତ୍ମା 
ଚିରନ୍ତନ ଭାବେ ପବିତ୍ର, ମୁଭ୍ତ । ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଛି, ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିସତା 
ମଧ୍ଯରେ ଦେବତ୍ଧ ବିଦ୍ୟମାନ । କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଦେଖ୍ଲେ ତାହାର ଦେବତ୍ବ 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଯଦିଓ ତା ' ମଧ୍ୟରେ ଦେବତ୍ଵର ଅନନ୍ତ ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । 
ଏହି ଅନନ୍ତ ସମ୍ଭାବନାକୁ ଜାଣି ପରିପ୍ରକାଶ କରିବା ପାଇଁ ନୈତିକ ଓ ଧାର୍ମିକ 
ଆଚରଣ କଥା କୁହାଯାଉଛି । ତେଣୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଧର୍ମର ପରିଭାଷା ଦେବାକୁ 
ଯାଇ କହିଛତ୍ତି, “ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍ବା ଦେବତୃର ପରିପ୍ରକାଶ ହିଁ ଧର୍ମ ।' 
ଧର୍ମ ଭାରତରେ ଆମ୍ଭ -ସାକ୍ଷାତଢାର, 'ା - realisation’ ପାଇଁ । 

ମନୁଷ୍ୟର ସାଧାରଣ ବିକାଶ ଓ ଆମ୍ଭ -ବାସ୍ତବବାଦ ତାହାର ଶରୀର 
ଓ ମନ ସହିତ ୟୁଥ । ସାଧାରଣ ଚିନ୍ତା ପ୍ରକ୍ରିୟାଠାରୁ ମନ ବହୁ ଦୂରରେ । ଆମ୍ମା 
ଯେ ହେତୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁ୍ତତ ତେଣୁ ଆମେ ମୁଭ୍ତି ବା ସ୍ବାଧୀନତା କଥା ଭାବୁ । 
କେବଳ ଆମ୍‌ -ସାକ୍ଷାତକାର ବା ଆମ୍ାନୁଭୂତି ହିଁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦେଇ 
ବ୍ରହ୍ମନ୍‌ ବା ସାମଗ୍ରିକ ଚେତନା ସହିତ ଏକାଠି କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ । 
ମନୁଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ଏହାକୁ ଅନୁଭୂତ କରେ, ସେତେବେଳେ ବିଶ୍ବପ୍ରେମ 
ଓ ବିଶ୍ଵ ଭାତୃତ୍ଵ କୁ ଅବବୋଧ କରିପାରେ । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଏହି ଆମତ୍ମନ୍‌ 
ବିଚାରକୁ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ତନର ଏକ ମୁଖ୍ଯ ଅସ୍ତ୍ର ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିନବତ୍ତି । ସେ ଶିକ୍ଷିତ ଓ ସ୍ଵଚ୍ଛଳବର୍ଗ ଲୋକମାନଙ୍କ ଚେତନାକୁ ଚାଗ୍ରତ 
କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଗରିବ ଓ ନିଷ୍ତେସିତ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସୁପ୍ତଶଭ୍ତିକୁ ଉଠାଇବାକୁ ଚାହିଁଛନ୍ତି । ମାନବିକ ପ୍ରେମ 
ଓ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରେମ, ମନୁଷ୍ୟର ସେବା ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ପୂଜା, ମାନବିକତା ଓ ଧର୍ମ 
କୁ ଏକାଠି କରି ସେ ମନୁଷ୍ୟର ମୁଭି ଓ ଜଗତର କଲ୍ୟାଣର ମାର୍ଗ ଉନ୍ମୋଚନ 
କରିଛତ୍ତି । ଏହା ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ ସମ୍ଭବ 
ତାହା ଦେଖାଇଛନ୍ତି । 

ଶିକ୍ଷା ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଟାଶି କରି ବାହାର କରିବା ଅର୍ଥାତ୍ଵ ମନ ଭିତରୁ 
ଜ୍ଞାନ ଓ ଶ୍ତି ନିଷ୍କାସନ କରିବା । ଏହା ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ପରିପ୍ରକାଶ ସହିତ 
ପ୍ରାୟ ସମାନ । ଶିକ୍ଷାର ଦୁଇ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଅର୍ଥ ରହିଛି । ପ୍ରଥମ ସାମାଜିକ ଓ 
ଦ୍ବିତୀୟରେ ବ୍ଯସ୍ତିଗତ । ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଶିକ୍ଷା ସଂସ୍କୃତିର ବାହକ 
ଭାବରେ ପୂରୁଷରୁ ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ କାର୍ଯ୍ୟରେ । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରେ ଶିକ୍ଷା 


ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଶିକ୍ଷା 
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୨୬ 


ଆମ୍ମ-ବିକାଶର ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନିଏ । 

ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଥମତଃ ସଭ୍ୟତା ଓ ସାମାଜିକ କରଣରେ ସାହାଯ୍ଯ 
କରେ । ସମସ୍ତ ସଭ୍ୟତା କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଓପଚାରିକ ବା 
ଅନୌପଚାରିକ ଶିକ୍ଷା ବ୍ଯବସ୍ଥା ଦ୍ଵାରା ଗଢ଼ି ଉଠେ । ଏବଂ ଶିକ୍ଷାର 
ଶ୍ତିଦ୍ଧାରୀ ବଳୀୟାନ ହୋଇ ସଭ୍ୟତା ପୁଷ୍ଟ ହୁଏ । ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାର 
ଅନୁସନ୍ଧାନରୁ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଶିକ୍ଷା ମାଧ୍ଯମରେ ହିଁ ସଂସ୍କୃତି, ପରମ୍ପରା 
ଓ ସାମାଜିକରଣ ହୋଇଛି । ସଂସ୍କୃତି କହିଲେ ସମାଜରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବଞ୍ଚିବାର 
ଚିତ୍ର ।.ଶିକ୍ଷା ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସଂସ୍ତ୍ୃତିର ଯୋଗଯୋଗ ସର୍ଜନାତମ୍ମକ ଯୋଗଦାନ 
ମାଧ୍ୟମରେ । ସଂକ୍ଷେପରେ କହିଲେ ଶିକ୍ଷାର ତିନିଗୋଟି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଯଥା:- 
ଉତ୍ତରାଧ୍କାର ସୃତ୍ରରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଅଧ୍କାର, ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ ଏବଂ ସହଯୋଗ । 
ବ୍ୟଲ୍ତିଗତ ସ୍ତରରେ ଶିକ୍ଷା ହେଉଛି ବ୍ୟକ୍ଧତ୍ଵର ବିକାଶ ଓ ଉପଯୋଗୀ କରଣ । 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ସନ୍ତାନର ବିକାଶ କେବଳ ତାହାର ଶାରିରୀକ 
ବିକାଶ ନୁହେଁ ବରଂ ତାହାର ଅନ୍ତରରେ ଥବା ସାମର୍ଥ୍ୟର ବିକାଶ କରିବା ! 
ଅନ୍ତରର ବିକାଶ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ନିଜକୁ ଉନ୍ମୋଚିତ କରିବା । ପ୍ରକୃତ ବିକାଶ 
ହେଉଛି ସ୍ଵବିକାଶ ନିଜ ବ୍ଯକ୍ରିତ୍ଵର ବିକାଶ । ଶିକ୍ଷାର ଦ୍ଵିତୀୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଲା ଉପ ଯୋଗୀକରଣ ଅର୍ଥାତ୍ବ ନିଜକୁ ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥା ସହିତ, ସାମାଜିକ 
ପରିବେଶ ସହିତ ଚଳିବା । ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଜଟିଜ ସ୍ଥିତି 
କାରଣ ଏହା ମନସ୍ତାତ୍ଵିକ ଅର୍ଥନୈତିକ, ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୀତିକ 
ଶି୍ତମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ଓ ପରିଚାଳିତ । 

ଯେହେତୁ ଏହି ଶଳ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ସମୟ ଅନୁସାରେ ବଦଳଚ୍ତି ବା 
ପରିବର୍ତିତ ହୁଅତ୍ିୟ ଏହା ସହିତ ଖାପଖୁଆଇ ଚଳିବା ଅତ୍ୟତ୍ର କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ 
ବ୍ୟାପାର । ଶିକ୍ଷାର ଗୋଟିଏ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି ସମାଜବ୍ଯବସ୍ଥା ସହିତ 
ଖାପଖୁଆଇ ଚଳିବା କାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ସମାଜର ଅଙ୍ଗ । 

ବର୍ରଭମାନର ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତିରେ ବାହ୍ଯ ଚରିତ୍ର ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବାବେଳେ ନିଜ ଅନ୍ତଃସ୍ଥ ସଂପର୍କରେ ସିଧାସିଧା କିଛି କହୁ ନାହିଁ । 
ଏହି ଶିକ୍ଷାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି କିପରି ଏହି ସଂସାରରେ ସଫଳତା ପାଇବା, 
ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ବା ମାନବିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଉନ୍ନତି ନୁହେଁ । ଯେହେତୁ 
ଜ୍ଞାନକୁ ଶର୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି, ତେଣୁ ଜ୍ଞାନ କିପରି ଆହରଣ ହେବ 
ସେଥ୍ପାଇଁ ସମସ୍ତେ ବ୍ୟସ୍ତ । ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ, ତାଲିମ ଏବଂ ମାର୍ଗ ନିଦର୍ଶନ 
ବର୍ଭମାନ ଶିକ୍ଷା ଯୋଜନାର ପ୍ରଧାନ ଅଙ୍ଗ ହୋଇଛି। 

ଶିକ୍ଷାର ବର୍ଉମାନ କୌଣସି ଦର୍ଶନ ନାହିଁ । ଶିକ୍ଷାର ଦର୍ଶନ କହିଲେ, 
ଶିକ୍ଷାର ମୂଲ୍ଯବୋଧକୁ ବୁଝାଏ । ଏହା ବ୍ଯକ୍ତି ପାଇଁ ଜୀବନ ବ୍ୟାପୀ 
ସାଧନା । ଶିକ୍ଷା ଓ ଢରୀବନ ପରସ୍ପର ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ଜଡ଼ିତ । ଶିକ୍ଷାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିବା । 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଶିକ୍ଷାର ଯେଉଁ ପରିଭାଷା ଦେଇଥ୍‌ଲେ ତୀହା 
ସାମଗ୍ରିକ ମଣିଷ ବ୍ୟର୍ତିତ୍ଵ ତିଆରି କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ବର୍ଉମ' ନର ଶିକ୍ଷା 
ସେହି ଦିଗକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖ୍‌ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବା ଉଚିତ । 

ଆଇବର୍ଟ ଆଇନ୍୍‌ଷ୍ଟାଇନ୍‌ କହିଥ୍‌ଲେ, ଏହି ବିଶ୍ଵରେ ବଞ୍ଚିବା 
ସବୁଠାରୁ ବିପଦପୂର୍ଣ୍ଣ କାରଣ ଯେଉଁମାନେ ଖରାପ କରୁଛନ୍ତି, ସେଥ୍ପାଇଁ 
ନୁହେଁ ବରଂ ଯେଉଁମାନେ ଏହାକୁ ଦେଖ୍‌ ଘଟିବାକୁ ଦେଉଛନ୍ତି” 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନର ଶିକ୍ଷା ସମାଜକୁ ଓ ବିଶ୍ବକୁ ବିପଦରୁ ମୁତ 
କରିପାରିବ ଏଥ୍‌ରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । 

O00 


ଜାତୀୟ ଯୁବ ଦିବସର ଚିତ୍ତନ 
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ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଶ୍ରୀମା ସାରଦାଦେବୀ 


ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ସବୁଠାରୁ ମହନୀୟ ବିଚାର ହେଉଛି ମାଡୃଭାବ । ଆଦର୍ଶ 
ମାତୃଭାବ ହେଉଛି ଗଭୀର ଧାର୍ମିକ ଚେତନା ଯାହା ରାରତୀୟ 
ମହିଳାମାନଙ୍କର ନୈତିକ ଚରିତ୍ର ଓ ଶକ୍ତିବତ୍ତାର ପ୍ରକାଶ କରେ । ଦେବୀ 
ମା ଶଭ୍ତିରୂପରେ ବହୁକାଳରୁ ପୂଜିତ ଏବଂ ସତୀ, ସାବିତ୍ରୀ ଓ ସୀତାଙ୍କୁ 
ମାତୃଜାତିର ଅ।ଦର୍ଶ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପୂଜା କରାଯାଏ । ମା ହିନ୍ଦୁ 
ପରିବାରର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ । ଏବଂ ସେ ହିଁ ସମଗ୍ର ପରିବାରକୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ଲିକ 
ନେଡୃତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରଚ୍ତି । ଏପରିକି ବେଦ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାରେ ମହିଳାମାନେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । ବହୁବର୍ଷ ଧରି ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଆମ ଦେଶର 
ସ୍ତ୍ରୀଲୋଜମାନଙ୍କର ଅବସ୍ଥାକୁ ଶୋଚନୀୟ କରି ପଢାଇଛି । ଯୌତୁକ ପ୍ରଥା, 
ବାଲ୍ୟବିବାହ, ବିଧବା ବିବାହ ଉପରେ ଅଙ୍କୁଶ, ସମ୍ପଭିରେ ମହିଳାଙ୍କର 
ଅଧ୍କାର ନଥ୍ବା ଇତ୍ୟାଦି ସହିତ ବର୍ଭମାନ ଯୌନ ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର ଶୀକାର 
ପ୍ରଭୃତି ଆମ ସମଜର ସାମାଜିକ ବ୍ୟାଧ୍‌ । ନାରୀ କେବଳ ସନ୍ତାନ ଉତ୍ପାଦନ 
ଓ ରୋଷେଇ ଶାଳରେ ଆବଦ୍ଧ ଭୂମିକା ତୁଲାର ଚାଲିଥ୍‌ରା । 

ଏହିପରି ଏକ ଅନ୍ଧକାର ମୁହଁରେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରେ ଏକ ନୂତନ ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ 
ହୋରଛନରି । ସେ ସମସ୍ତ ଜାତି ଓ ଧର୍ମର ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ବାନ କରି, 
ସେମାନେ ଉଚ୍ଚତମ ଆଦର୍ଶରେ ନିଜକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ନିଜ ଭିତରେ 
ବଳିଷ୍ଠ ଅଥଚ ଭତ୍ତମ ଚରିତ୍ର ଓ ବୁବ୍ଧି ଜାଗ୍ରତ କରିବା ସହିତ ଏକ ସୂସ୍ଥ 
ଜୀବନ ଯାପନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଛନ୍ତି । ମାତୃଜାତିର ଉଚ୍ଚତମ ଆଦର୍ଶ 
ସଂପର୍କରେ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଥ୍ଲା ତାଙ୍କର ଗୁରୁ 
ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ଓ ତାଙ୍କର ଲୀଳା ସସଙ୍ଗନୀ ଶ୍ରୀମା' ସାରଦାଦେବୀଙ୍କ 
ମାଧ୍ୟମରେ । ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ପ୍ରଥମେ ଜାତି, ଧର୍ମ, ବର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ବିଶେଷରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆମତ୍ମିତବିଦ୍ୟା ଶକ୍ତି ରହିଥ୍‌ବାର କହିଥ୍ଲେ । 
ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରୀମା କାଳର ଦିବ୍ୟ ଜନନୀର “ 
ପ୍ରକାଶ ଦେଖ୍ବା ସହିତ ନିଜର ସ୍ତ୍ରୀ ଶ୍ରୀମା ସାରଦାଙ୍କୁ ଦେବୀତ୍ସ ପର୍ଯ୍ୟାୟକୁ 
ଉନ୍ନୀତ କରାଇ, ତାଙ୍କୁ ପୂଜା କରିଥ୍ଲେ । ଶ୍ରୀମାସାରଦାଦେବ୍ ମାତୃଜାତିର 
ଉଚ୍ଚତମ ଆଦର୍ଶ ସଂପର୍କରେ ତରୁଣ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ମନରେ ପ୍ରଭାବ 
ପକାଇବାକୁ ମଧ୍ୟ ସମର୍ଥ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ବରେଣ୍ୟ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ଗଙ୍ଗାରେ ଗାଧୋଇ ନିଜକୁ ପବିତ୍ର କରି ଶ୍ରୀମା ସାରଦାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଉପସିତ ହେଉଥ୍‌ଲେ । ଭାରତୀୟ ଆଦର୍ଶ ମାତୃଜାତିର ପ୍ରତୀକ 
ଶ୍ରୀମାସାରଦାଦେବୀ । ୧୮୯୪ ମସିହାରେ ଆମେରିକାରେ ଥ୍ବାବେଳେ 
ସ୍ଵାମୀଜୀ ତାଙ୍କର ଗୁରୁଭାଇ ଶିବାନନ୍ଦ ମହାରାଜଙ୍କୁ ଚିଠିଟିଏ ଲେଖ୍‌ଥ୍ଲେ ! 
ସେହି ଚିଠିରେ ତାଙ୍କର ମାତୃଶକ୍ତି ଉପରେ ଗଭୀର ବିଶ୍ବାସକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିଲେଖ୍ଛନ୍ତି । “ମା- ଠାକୁରାଣୀ ଯେ କ'ଣ, ତାହା ବୁଝି ପାରିନାହିଁ, ଏ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହି ମଧ୍ଯ ପାରି ନାହିଁ । କ୍ରମେ ପାରିବେ । ଭାଇ, ଶକ୍ତି ବିନା 
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୨୮ 


ଜଗତର ଉଦ୍ଧାର ହେବନାହିଁ । ଆମ ଦେଶ ସମସ୍ତଙ୍କ ଠାରୁ ଅଧମ କାହିଁକି, 
ଶ୍ତିହୀନ କାହିଁକି ? କାରଣ ଏଠାରେ ଶକ୍ତିର ଅବମାନନା ବୋଲି । ମା- 
ଠାକୁରାଣୀ ଭାରତରେ ପୁନରାୟ ସେହି ମହାଶକ୍ତି ଜାଗ୍ରତ ` କରିବାକୁ 
ଆସିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ପୁଣି ସବୁ ଗାର୍ଗୀ, ମୈତ୍ରେୟୀ ଜଗତରେ 
ଜନ୍ମଲାତର କରିବେ । ଦେଖୁଛ କ”ଣ ଭାଇ, କ୍ରମେ ସବୁ ବୁଝିବ । ଏଅ୍‌ପାଇଁ 
ତାଙ୍କର ମଠ ପ୍ରଥମେ ଆବଶ୍ୟକ ! ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ ବରଂ ଯାଆନଜ୍ସ 
ମୁଁ ଭୀତ ନୁହେଁ । ମା -ଠାକୁରାଣୀ ଗଲେ ସର୍ବନାଶ, ଶଭ୍ତିର କୃପା ନ ହେଲେ 
କଅଣ କିଛି ହୋଇପାରିବ ? ଆମେରିକା -ୟୁରୋପରେ କ'ଣ ଦେଖ୍ଛି ? - 
ଶତ୍ତିପୂଜା, ଶର୍ତିପୂଜା । ତଥାପି ଏମାନେ ନିଜ ଅଜାଣତରେ ପୂଜା କରନ୍ତି, 
କାମଦ୍ଧାରା କରନ୍ତି । ଆଉ ଯେଉଁମାନେ ବିଶୁଦ୍ଧ ଭାବରେ, ସାଭ୍ଵିକ ଭାବରେ 
ପୂଜା କରିବେ, ସେମାନଙ୍କର କି କଲ୍ୟାଣ ନ ହେବ ? ମୋ ଆଖ୍‌ ଖୋଲି 
ଯାଉଛି, ଦିନକୁ ଦିନ ସବୁ ବୁଝି ପାରୁଛି । ସେଥ୍ପାଇଁ ଆମେ ମାଆଙ୍କ ପାଇଁ 
ମଠ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ।' 

ଶ୍ରୀମା' ସାରଦା ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତି ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଗଭୀର 
ଉତ୍ତି ଯୋଗୁଁ ସେ ମାତୃଶଭ୍ତିର ବିକାଶ ସଂପର୍କରେ ଚିନ୍ତା କରିଛନ୍ତି ଓ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିଛଚ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ସେହି ଚିଠିରେ ଲେଖ୍‌୍ଛତି, “ସାରା ଦୁନିଆରେ ତାଙ୍କ 
ଘର ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଜାଗାରେ ଯେ ଭାବର ଘରେ ଚୋରା ।'” ଭାଇ 
ରାଗିବ ନାହିଁ, ତୁମେମାନେ ବରଁମାନ ସୁଦ୍ଧା କେହି ମାଆଙ୍କୁ ବୁଝି ନାହିଁ । 
ମାଆଙ୍କ କୃପା ମୋ ଉପରେ ବାପାଙ୍କ କୃପା ଅପେକ୍ଷା ଲକ୍ଷେ ଗୁଣ ବେଶୀ ¦ 
ଭାଇ କ୍ଷମା କରିବ, ଦି'ପଦ ଖୋଲା କଥା କହିଦେଲି । ଏହି ମାଆଙ୍କ 
କଥାରେ ମୋର ଟିକିଏ ଏପଟ ସେପଟ ନାହିଁ । ମାଆଙ୍କ ହୁକୁମ୍‌ ହେଲେ 
ହିଁ ବୀରଭଦ୍ର ଭୂତପ୍ରେତ ସବୁ କରିପାରେ । ତାରକା ଦାଦା ଆମେରିକା 
ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ଆଶୀର୍ବାଦ ପାଇଁ ମାଆଙ୍କ ପାଖକୁ ଚିଠି ଲେଖ୍ଥ୍ଲି, ତାଙ୍କର 
ଗୋଟିଏ ଆଶୀର୍ବାଣୀରୁ ଏକା ଡିଆଁକେ ସମୁଦ୍ର ପାର, ଏଥ୍‌ରୁ ବୁଝ ! ଭାଇ, 
ଏ ଦାରୁଣ ଶୀତରେ ଗା ଗୀ ରେ ଲେକ୍‌ତର ଦେଇ, ଲଢ଼ାଇ କରି ଟଙ୍କା 
ଯୋଗାଡ଼ କରୁଛି- ମାଆଙ୍କ ମଠ ତିଆରି ହେବ ।' 

ଶ୍ରୀମା ସାରଦାଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ସଂପର୍କରେ କହିଛନ୍ତି, “ରାମକୃଷ୍ଣ 
ପରମହଂସ ଇଶ୍ଵର ଥ୍ଲେ ବା ମାନବ ନ ଥ୍ଲେ- ଯାହା ଇଚ୍ଛା କହ ଭାଉଏ 
କିନ୍ତୁ ଯାହାର ମାଆଙ୍କ ଉପରେ ଭକ୍ତି ନାହିଁ, ତାକୁ ଧ୍କୃକାର ଦିଅ !” 

ସ୍ବାମାଜୀଙ୍କ ମା” ସାରଦାଙ୍କ ସାକ୍ଷାତ ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ଭାବରେ ମଧ୍ଯ 
ମାନୁଥ୍ଲେ । ସେ ତାଙ୍କର ଗୁରୁଭାଇ ବାବୁରାମ ( ସ୍ବାମୀ ପ୍ରେମାନନ୍ଦ) 
ମାଆଙ୍କର ଦୁର୍ଗାପୂଜା କରୁଥ୍ବାର ଶୁଣି ସେହି ଚିଠିରେ ଲେଖ୍‌ଥ୍‌ଲେ, 
‘ବାବୁରାମର ମାଆଙ୍କର ବୁଢ଼ୀ ବୟସରେ ବୁଦ୍ଧିହାନି ପଟିଥ୍ଲା । ନ ହେଲେ 
ଜୀବନ୍ତ ଦୂର୍ଗାଛାଡ଼ି, ମାଟିର ଦୁର୍ଗାପୂଜା କରିବାକୁ ବସିଚି । ଭାଇଏ ବିଶ୍ଵାସ 
ହେଉଛି, ବଡ଼ଧନ । ଭାଇ, ଢୀବନ୍ତ ଦୁଗାଁଙ୍କ ପୂଜା ଦେଖାଇବି, ତେବେ 
ଯାଇ ମୋର ନାଁ । ତୁମେ ଜମି କିଣି ଜାବଚ୍ତ ଦୁର୍ଗାଂ ମା'ଙ୍କୁ ଯେଉଁଦିନ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବ, ସେହିଦିନ ମୁଁ ଟିକିଏ ଶାର୍ରିରେ ନିଃଶ୍ବାସ ମାରିବି ।” 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ମାତୃ ଉପାସନା ଉପରେ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରୁଥ୍ଲେ । ମାତୃ ଉପାସନା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ହୋଇଥଲା ଏକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଦର୍ଶନ । 
୧୯୦୦ ମସିହା ଜୁନ୍‌ ମାସରେ ନିୟର୍କଠାରେ ମାତୃଉପାସ ନା ଶୀର୍ଷକ ଏକ 
ବଢ୍ଧତା ପ୍ରଦାନ କରି କହିଥ୍ଲେ, 'ସାଂଖ୍ୟମତରେ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିର ଧର୍ମ, 
ଆମ୍ମା ବା ପୁରୁଷର ନୁହେଁ । ଭାରତରେ ନାରୀର ସର୍ବବିଧ ରୂପ ଭିତରେ 
ମାତୃମୂରି ସବୁରି ଉପରେ । ମାଂ ସର୍ବାବସ୍ଥାରେ ସନ୍ତାନର ପାଖେ ପାଖେ 


ଜାଚୀଯ ଯୁବ ଦିବସର ଚିନ୍ତନ 
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୨୯ 


ରହିଥଆର୍ତି । ସ୍ତା-ପୁତ୍ର ମଣିଷକୁ ତ୍ଯାଗ କଭି ପାରକ୍ରି । ମାଂ କି କେଵେଵି 
ସନ୍ତାନକୁ ତ୍ୟାଗ କରିପାରେ ନାହିଁ । ଆଭ ମଧ୍ଯ, ମାତୃଶ୍ତି ହିଁ ପକ୍ଷପାତ 
ଶୂନ୍ୟ ମହାଶକ୍ତି । ମାଆର ନିର୍ମଳ ସ୍ବେହ ପ୍ରତିଦାନରେ କିଛି ଚାହେଁ ନାହିଁ । 
କିଛି କାମନା କରେ ନାହିଁ । ସନ୍ତାନର ଦୋଷ ମା ଗ୍ରାହ୍ଯ କରେ ନାହିଁ।' 

“ମାଆଙ୍କ ନିକଟରେ ପ୍ରତିନିୟତ ଅକୁଣ୍ଠ ଶରଣାଗତି ହିଁ ଆମକୁ 
ଶାତ୍ରି ଦେଇପାରେ । ତାଙ୍କରି ପାଇଁ କେବଳ ତାଙ୍କୁ ଭଲ ପାଅ । ତାଙ୍କୁ ଭଲ 
ପାଅ, କାରଣ ତୁମେ ସନ୍ତାନ ।” 

ଭାରତରେ ଜନନୀଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ ଭଗବତୀ କୁହାଯାଏ । କାରଣ 
ଭାରତରେ ମାତାର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କର୍ଭବ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଖୁଆଇ ସବାଶେଷରେ 
ନିବେ ଖାଇବା । ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କୁ ଦେଖ୍ବାକୁ ହେବ- ସମସ୍ତେ ଖାଇ ପରିଡ଼ୃପ୍ତ 
ହୋଇଛବତ୍ତି, ତେବେ ଯାଇ ସେ ଖାଇ ପାରିବେ । ଶ୍ରୀମା' ସାରଦାଙ୍କ ଜୀବନ 
ଥ୍ଲା ଏହିପରି ବୋଲି ସ୍ଵାମୀଜୀ ତାଙ୍କଠାରୁ ଶିକ୍ଷାଲାର କରିବା ପାଇଁ ଭଗିନୀ 
ନିଵେଦିତାଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଛାଡ଼ିଥ୍ଲେ । ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଶ୍ରୀମା ସାରଦା 
କହିଛତ୍ତିୟ ଦିନେ ଠାକୁର (ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ) ମୋତେ ନରେନ୍‌ (ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦ) ଙ୍କ ପାଇଁ ଖୁବ୍‌ ଭଲ ରାନ୍ଧିବାକୁ କହିଲେ । ମୁଁ ମୁଗଡ଼ାଲି ଓ 
ରୁଟି କଲି । ରୋଷେଇ ସରିବାପରେ ଠାକୁର ନରେନ୍ସଙ୍କୁ ଡାକିଲେ । ନରେନ୍‌ 
ଖାଇ ସାରିବା ପରେ ତାଙ୍କୁ ପଚାରିଲି, ‘ଖୁବ୍‌ ଭଲ ! କିରୁ ଏହା ରୋଷେଭର 
ପଥ୍ୟ । ଏହା ଶୁଣି ଠାକୁର ମୋତେ କହିଲେ, ତୁମେ କେଉଁ ପ୍ରକାର 
ଜିନିଷରେ ତା' ପାଇଁ ରୋଷେଇ କରିଥ୍ଲ ? ତୁମେ ତା” ପାଇଁ ମୋଟା 
ଡାଲି ଓ ମୋଟା ରୁଟି ତିଆରି କରିବ ।' ମୁଁ ତା' ପାଇଁ ସେପରି କଲି ଓ 
ସେ ଖାଇକରି ଖୁସି ହେଲା ।” ଏହି ଘଟଣାରୁ ଶ୍ରୀମା ସାରଦା ଓ ଶ୍ରୀ 
ରାମକୃଷ୍ଣ .ନଗେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ କେତେ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରୁଥ୍‌ଲେ ତାହା ବୁଝାପଡ଼େ । 

ଶ୍ରୀମା ସାରଦା ନୈଷ୍ଟିକ ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ହୋଇଥ୍‌ବା ସର୍ତ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
କଜିପରି ଆପଣାର କରିପାରନ୍ତି ତାହା ଉତ୍ତେଖ କରି ସ୍ଵାମୀଡୀ ତାଙ୍କର 
ଗୁରୁଭାଇ ସ୍ଵାମୀ ରାମକୃଷ୍ଣାନନ୍ଦଙ୍କୁ ଲେଖ୍‌ଥ୍‌ଲେ, ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ ମା ଏଠାରେ 
ଅଛଚ୍ତି । ଇଉରୋପୀୟାନ ଓ ଆମେରିକାନ୍‌ ମହିଳାମାନେ ସେଦିନ ତାହାଙ୍କୁ 
ଦେଖ୍ବାକୁ ଯାଇଥ୍‌ଲେ ! ଭାବିପାର, ମା” ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଏକା ସଙ୍ଗରେ 
ଖାଇଥ୍ରେ । ଏହା କ'ଣ ଅଭୁତ ବ୍ୟାପାର ନୁହେଁ ?' 

ଯଦିଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ରାମକୃଷ୍ଣ ସଂଘ ଗଠନ 
କରାଯାଇଛି, କିବୁ ଏହି ସଂଘ ଗଠନ ମୂଳରେ ଶ୍ରୀମା ସାରଦାଦେବୀଙ୍କର 
ନିରବଳ୍ଛିନନ ପ୍ରାର୍ଥନା ନିହିତ । ସ୍ଵାମୀତୀ ଶ୍ରୀମାଙ୍କ ସହିତ ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଣ ନିଷ୍ଠରି 
ନେବା ବେଳେ ପରାମର୍ଶ କରିବାକୁ କେବେହେଇେ ଭୂଲି ନାହାନ୍ତି । କାରଣ 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ମାତୃଶର୍ତି ଉପରେ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ଵ ବାରମ୍ବାର ଦେଇଛନ୍ତି । ସ୍ତ୍ରୀ 
ଅପେକ୍ଷା ମାଡୃତ୍ଧ ଅଧ୍କ ଉଚ୍ଚ ଏହା କହିବାକୁ ଯାଇ ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଛନ୍ତି, 
‘ମା ହେଉଛନ୍ତି ଭାରତର ଆଦର୍ଶନାରୀ । ପ୍ରଥମେ ମା, ଏବଂ ଶେଷରେ 
ମଧ୍ଯ ମା ହିନ୍ଦୁମାନକ ମନରେ ନାରୀ ବିଷଯ ଆସିବା ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
“ମାତୃତ୍ଵୀ ଏବଂ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ମା” ବୋଲି ଡକାଯାଏ ! କିନ୍ତ ପାଶ୍ଚାତ୍ଯ 
ଜଗତରେ ନାରୀ ହେଉଛି ସ୍ତୀ । ସେଠାରେ ମାତୃତ୍ଵ କେବଳ ସ୍ତୀ, ପାରାତ୍ୟ 
ଘର ମାନଙ୍କରେ ସ୍ତୀ ଶାସନ କରନ୍ତି କିନ୍ଧୁ ଭାରତୀୟ ଗୃହର ଶାସନକରା 
ମା” । ଏହି ମାତୃଭାଦରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିପ୍ରକାଶ ଶ୍ରୀମା' ସାରଦାଦେବୀଙ୍କ 
ଠାରେ ଦେଖ୍ବାକୁ ମିଳିଛି ଏବଂ ସମଗ୍ର ଜଗତ ସମ୍ମୁଖରେ ସ୍କାମୀଜୀ ଏହି 


ମାତୃଭାବର ପ୍ରଚାର କରିଛନ୍ତି । 
oo 


ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଶ୍ରୀମା ସାରଦାଦେବୀ 
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ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଭଗିନୀ ନିବେଦିତା 


ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ସର୍ବୋଭମ ଜନ୍ମସ୍ଥାନ ଭାବରେ ମୁଁ 
ଭାରତ ବର୍ଷକୁ ଭଲ ପାଏ, ଯେଉଁ ଦେଶରେ ସବୁଠାରୁ ସୁନ୍ଦର ହିମାଳୟ 
ପର୍ବତମାଳା ଶୋଭା ମଣ୍ଡନ କରୁଛି । ଏହି ଦେଶରେ ଗୃହଗୁଡ଼ିକ ସାଦାସିଧା, 
ପାରିବାରିକ ଶାନ୍ତି ଚିର ବିଦ୍ୟମାନ ଏବଂ ଯେଉଁଠି ମହିଳାମାନେ ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର 
ଭାବେ, ଅକୁଣ୍ଚିତ ହୃଦୟରେ, ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ନିଜର ଆତ୍ମୀୟ ମାନଙ୍କର ସେବା 
ଅତି ପ୍ରତ୍ୟୁଷରୁ ରାତ୍ରି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କରି ଚାଲି ଆଆତି ।” ଏ ଉଚ୍ତି ଅନ୍ୟ କାହାର 
ନୁହେଁ । ଭଗିନୀ ନିବେ ଦିତାଙ୍କର, ଯାହାଙ୍କର ପୂର୍ବନାମ ଥଲା ମିସ୍‌ ମାର୍ଟାରେଟ୍‌ 
ଇ.ନୋବଲ୍‌ । 

ଭାରତର ଘରେ ଘରେ ଏହି ମହୀୟସୀ ମହିଳା ପରିଚିତ ଥ୍‌ଲେ 
ରାମକୃଷ୍ଣ- ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ନିବେଦିତା” ଭାବେ । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
ଅନୁଭବ କରିଥଲେ ଯେ ନାରୀ ଜାତିର ଉନ୍ନତି ବ୍ୟତୀତ, ସେମାନଙ୍କର 
ଅବସ୍ତାରେ ପରିବର୍ଭନ ନ ହେଲେ, ଏ ଦେଶର କୌଣସି ଉନ୍ନତି ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ତେଣୁ ସେ କହୁଥ୍ଲେ, ‘ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷ ସାହାଯ୍ୟରେ ପକ୍ଷୀ ଉଡିପାରେ 
ନାହିଁ ।' ଭାରତର ପୁନର୍ଗଠନ ପାଇଁ ସେ ଚାହିଁଥୁଲେ ଏପରି ମହିଳା ଯେ ଜି 
ବାସ୍ତବ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ସିଂହୀ ପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବେ । ସେ ତେଣୁ ମିସ୍‌ 
ନୋବଇଲ୍‌ଙ୍କୁ ଲେଖ୍‌ଥ୍ଲେ, ମୁଁ ତୁମକୁ ପରିଷ୍କାର ଭାବରେ କହି ରଖେ ଯେ, 
ମୋର ଏହା ଦୂଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ଭାରତରେ ତୁମର କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ବିରାଟ 
ଭବିଷ୍ୟତ ରହିଛି । ଏଠାରେ ପୁରୁଷନୁହେଁ, ନାରୀର ଆବଶ୍ୟକ, ବାସ୍ତବ 
ସିଂହୀ, ଯେ କି ଭାରତୀୟ ବିଶେଷ କରି ମହିଳାମାନଙ୍କ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ ।” 

ଭଗିନୀ ନିବେଦିତା ତାଙ୍କ ଗୁରୁଙ୍କର ଏହି ଆହ୍ଵାନକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଥ୍ଲେ 
ଏବଂ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ ମାଧ୍ଯମରେ ଅକ୍ଷରେ ଅକ୍ଷରେ ଏହି ସତ୍ୟକୁ ପ୍ରମାଣିତ 
କରିଥ୍‌୍ଲେ । ନିବେଦିତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ସାକ୍ଷାତ ହୁଏ ଲେଡି ଇସାବେ ଲ୍‌ 
ମାର୍ଗିସନଙ୍କ ଘରେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ସହିତ । ତାଙ୍କର ଦ୍ଵିତୀୟ ସାକ୍ଷାତ 
ହୁଏ ୧୮୯୬ ମସିହା ଜୁନ୍‌ ମାସରେ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ପ୍ରଶ୍ଵଭତ୍ତର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ 
କହିଲେ, ଏହି ବିଶ୍ଵ କେବଳି କୋଡିଏ ଜଣ ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ ଆବଶ୍ୟକ କରେ 
ଯେଉଁମାନେ ରାସ୍ତାରେ ଠିଆ ହୋଇ ନିର୍ଭୟରେ କହି ପାରିବେ ସେମାନେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପାଇଛି । କେଉଁମାନେ ଯିବେ ? କାହିଁକି ଜଣେ ଭୟ କରିବ ? ଯଦି 
ଏହାହିଁ ସତ୍ୟ, ଅନ୍ୟ କ'ଣ ଆବଶ୍ୟକ ? ଯଦି ଏହା ସତ୍ୟ ନୁହେଁ, ତେବେ 
ଆମ ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟ କ'ଣ ? 

ସ୍ବାମୀଚୀଙ୍କର “ସତ୍ଯ” ପ୍ରତି ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ପ୍ରଶ୍ମୋରଭର ମିସ୍‌ 
ନୋବଇଲଙ୍କର ହୃଦୟକୁ ମନ୍ତିତ କରିଥ୍‌ଲା ¦ ସେ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ଗୁରୁ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ନିଜ ମନ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥିର କରି ସାରିଥ୍‌ଲେ କିନ୍ତ କ'ଣ ସେ 
କରିବେ, ତାହା ଜାଣି ନଥ୍‌ଲେ । . 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟର ଯୋଜନା ସଂପର୍କରେ ତାଙ୍କଠାରୁ ଜାଣିବାକୁ 
ଚିଠି ଲେଖ୍‌ଲେ । ସେହି ଚିଠିର ଉତ୍ତର ତତୃକ୍ଷଣାତବ ମିଳିଲା । ସ୍ଵାମୀଜୀ 
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ଲେଖ୍‌ଥ୍ଲେ, ‘ପ୍ରିୟ ମିସ୍‌ ନୋବଲ୍‌, କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଶବ୍ଦରେ ମୋର 
ଆଦର୍ଶକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିହେବ । ତାହା ହେଉଛି ମନୁଷ୍ଯ ସମାଜକୁ 
ସେମାନଙ୍କର ଦେବଦ୍ଧ ସଂପର୍କରେ ଶିକ୍ଷାଦେବାକୁ ହେବ ଏଵଂ ତାହା କିପରି 
ତାଙ୍କ ଢୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୁହୂର୍ଗରେ ପରିପ୍ରକାଶ ହେବ, ତାକୁ ଦେଖ୍ଵାକୁ 
ହେବ ।' 

ମିସ୍‌ ନୋବଲ୍‌ ଭାରତକୁ ଆସି ତାହାକୁ ତାଙ୍କର ଘରଭାଵେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ସ୍ଥିର କଲେ । ୧୮୯୮ ଜାନୁଆରୀ ୨୮ ତାରିଖ ଦିନ ମିସ୍‌ 
ନୋବଲ୍୍‌ ପହଞ୍ଚିଲେ କଲିକତାରେ । ତାଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ କରିବାକୁ ଅପେକ୍ଷା 
କରିଥ୍ଲେ ସ୍ାମୀଜୀ ନିଜେ । ମାର୍ଚ ୨୫ ତାରିଖ ଶୁକ୍ରବାର ଦିନ ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ତାଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ ଦୀକ୍ଷିତ କରି ନାମ ଦେଲେ 
“ନିବେଦିତା” । ମିସ୍‌ ନୋବଲ୍‌ଙ୍କର ହେଲା ନବଜନ୍ମ ଏବଂ ଭାରତମାତାର 
ସେବାକରିବା ପାଇଁ ସେ ହେଲେ ଦୃଢ଼ ସଂକଳ୍ପ । 

୧୯୦୨ ଫେବୃୟାରୀ ୧୨ ତାରିରେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
ନିବେଦିତାଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ଚିଠିରେ ଲେଖ୍‌ଥ୍ଲେ, ସର୍ବପ୍ରକାର ଶଭ୍ତି ତୂୁମଠାରେ 
ଉଦଵବୁଦ୍ଧ ହେଉ, ମହାମାୟା ସ୍ଵୟଂ ତୁମ ହୃଦୟରେ ଓ ବାହୁରେ ଅଧ୍ଷ୍ଠିତା 
ହୁଅନ୍ତୁ । ଅପ୍ରତିହତ ମହାଶଭ୍ତି ତୁମଠାରେ ଜାଗ୍ରତ ହେଉ ଏବଂ ସମ୍ଭବ 
ହେଲେ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅସୀମ ଶାତ୍ରି ମଧ୍ୟ ତୁମେ ଲାଉ କର - ଏହାହିଁ ମୋର 
ପ୍ରାର୍ଥନା ।” 

‘ଯ଼ଦି ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ସତ୍ୟ ହୁଅନ୍ତୁ, ଡେବେ ଯେପରି ଭାବେ ସେ 
ମୋତେ ଜୀବନରେ ପଥ ଦେଖାଇଛର୍ତି, ଠିକ୍ଵ ସେହିପରି ଭାବରେ କିମ୍ବା 
ତଦପେକ୍ଷା ସହସ୍ତଗୁଣ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ତୁମକୁ ମଧ୍ୟ ସେ ପଥଦେଖାର 
ଯାଆଚରୁ ।' 

ନିବେଦିତା ଭାରତକୁ ଆସିବା ପରେ ସ୍ତ୍ରୀ ଶିକ୍ଷା ପାଇଁ ବୋଷ ପଡ଼ା 
ଲେନ୍ଵ ଠାରେ ଆରମ୍ଭ କଲେ ଝିଅମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ବିଦ୍ୟାଳୟ । ଏହା 
ବ୍ୟତୀତ କଲିକତାରେ ବିଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ 
ଓଡପ୍ରୋତ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ ହେଲେ । ଭାରତରେ ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନର ଅତ୍ୟାଚାର 
ତାଙ୍କୁ ଅତିଷ୍ଠ କରି ପକାଉଥ୍‌ଲା । ଭାରତର ଦୁର୍ବଳତା ଓ ଅଧୋପତନ ପାଇଁ 
ଇଂରେଜ ଶାସନ ଯେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଦାୟୀ ଏହା ସେ ମର୍ମେ ମର୍ମେ ଭପଲନ୍ଧି 
କରିଥ୍‌ଲେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଥଲା ରାମକୃଷ୍ଣ ମଠ ଓ ମିସନ ରାଜନୀତି 
ସହିତ ଆଦୌ ସଂପୃକ୍ତ ହେବନାହିଁ । ନିବେଦିତା କିନ୍ତ ଜାତୀୟତାବାଦୀ 
ନେତାମାନଙ୍କ ସହିତ ସଂପକକ ରକ୍ଷାକରି ସେମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବାକୁ 
ଆଗଭର ହେଲେ । ଫଳରେ ତାଙ୍କୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖର ସହିତ ରାମକୃଷ୍ଣ ମଠ 
ସହିତ ସାଧାରଣ ସଂପର୍କ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେଲା । କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀ ମା' ସାରଦା 
ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ମାନଙ୍କ ସହିତ ଆତ୍ମିକ ସଂପର୍କ କେବେ ହେଁ କ୍ଷୂର୍ଷ 
ହୋଇ ନଥୁଲା । 

ନିବେଦିତା ଭାରତର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନିଜର ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ କରି 
ଦେଶମାତୃକାର ସେବା କରିବାକୁ ଆହ୍ଵାନ କଲେ । ଆର୍ଥ୍କ ଅଭାବ ତାଙ୍କର 
ଅଦମିତ ଉତ୍ସାହକୁ ରୋଵି ପାରି ନଥ୍‌୍ଲା । ୧୯୦୬ ଜୁଲାଇ ମାସର 
ମଧ୍ଯଭାଗରେ ପୂର୍ବବଙ୍ଗରେ ଭୟଙ୍କର ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ପଡ଼ିଲା । ନିଜର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ରଲ 
ନଥ୍‌ବା ସତ୍ତ୍ଵେ, ନିବେଦିତା ରିଲିଫ୍ବ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଯୋଗ ଦେଇ ଗାକୁ ଗୀ ବୁଲି 
ଗାର ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନଙ୍କର ସୁଖ ସୁଦିଧା ଦେଖ୍‌ବାକୁ ଲାଗିଥ୍‌ଲେ । ଶିକ୍ଷା 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଥ୍ଲା ଭାରତର ଆଧାମ୍ବିକ ଆଦର୍ଶ ତ୍ୟାଗ 


ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଉଗିନୀ ନିବେଡିତା 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୩୨ 


ଓ ସେବା । ନିଵେଦିତା ତାହାକୁ ଅ୍ଷଭେ ଅକ୍ଷରେ ପାଳନ କରି ସେହିଁ 
ଡଙ୍ଗରେ ଝିଅମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଭଥ୍‌ଲେ । 

ଭାରତ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଥ୍ଲା ପବିତ୍ର ଭୂମି । ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭାରତର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ପବିତ୍ର ଓ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଦେବଦ୍ଧ ପୂରି ରହିଛି | 
ସ୍ବାମୀ ବିଵେକାନନ୍ଦକ ମଧ୍ଯରେ ଭାରତବର୍ଷ ଯେପରି ଘନୀଭୂତ ରୂପ 
ପରିଗ୍ରହ କରିଥ୍ଲା ଏବଂ ସେ ଯେପରି ଭାରତକୁ: ଭଲ ପାଉଥ୍‌ଲେ, ସେହି 
ଭାବନା ରୂପ ନେଇଥ୍‌ଲା ନିବେଦିତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ! ନିବେଦିତା କହୁଥ୍ଲେ, 
'ରାମକୃଷ୍ଣ ବିବେକାନନ୍ଦ ଏହି ଦୁଇଟି ଜୀବନ ଭାରତର ଏକତ୍ଵ । ଆବଶ୍ୟକ 
ହେଉଛି ଏହି ଜୀବନକୁ ଭାରତୀୟ ମାନେ ନିଜ ହୃଦୟରେ ଧରି ରଖ୍ବା ।' 

ସୁରେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ବାନାର୍ଜୀ ନିବେଦିତାଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କହିଥ୍‌ଲେ, 
ନିବେଦିତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟ, ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ଭାବାବେଗ ଭାରତର 
ଆଶା, ଆଗ୍ରହ ଓ ଆଦର୍ଶ ଉପରେ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ । “ବିପିନ ଚନ୍ଦ୍ର ପାଲ 
ତାଙ୍କର ଦେଶାତ୍ମବୋଧ ଭପରେ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେଇ କହିଥ୍‌ଲେ, ‘ନିବେଦିତା 
ଯେପରି ଭାରତକୁ ଭଲ ପାଆରି, ସେପରି ବୋଧହୁଏ କେହି ଭାରତୀୟ 
ଭାରତକୁ ଭଲ ପାଏ କି ନାହିଁ ତାହା ମୋର ସନ୍ଦେହ।' 

ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନ୍ଦଙ୍କର ସାମାନ୍ୟମାତ୍ର ଯାଦୁକାରୀ ସ୍ପର୍ଶରେ ଜଣେ 
ବିଦେଶିନା, ଶିକ୍ଷିତା ମହିଳା ଭାରତକୁ ନିଜର ଦେଶ କରି ଆମ୍ଲୋତ୍ପଗଁ 
କରିବା କମ୍‌ ଗୁରୁତ୍ଵର କଥା ନୁହେଁ । 

ନିବେଦିତା ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ବହୁମୁଖୀ ପ୍ରତିଭା, 
କାର୍ଯ୍ୟଧାରା ଓ ତାଙ୍କର ଭାରତ ଓ ବିଶ୍ଵପ୍ରତି ଅନୁରାଗର ମାର୍ମିକ ଚିତ୍ର ଦି 
ମାଷ୍ଟର ଆଜ ‘ଆଇ ସ ହିମ୍‌' ପୂସ୍ତକରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିଛି । ନିବେଦିତା 
ସ୍ବାମୀଜୀଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଆକଳନ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି, ବହୁ ସମୟ 
ଧରି ଚିନ୍ତା କରିବା ପରେ ଏବଂ ବହୁ ପ୍ରଶ୍ନ ପରେ ମୁଁ ଲେଖ୍ବାକୁ ମୋର 
କଲମକୁ ଉଠାଇଛି । ମୋର ପ୍ରିୟ ଗୁରୁଦେବ, ମୁଁ କ'ଣ ଆପଣଙ୍କ ଜୀବନୀ 
କହିବି ? ହାୟ, ମୁଁ ପାରିବି ନାହିଁ । ଆପଣ ବହୁ ଲୋକଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିଛି, 
ବହୁ ବିଭିଲ୍ନ ଭାବରେ, ବହୁ ବ୍ୟାପକ ବିଭିନ୍ନ ମାର୍ଗ ଦେଇ । ମୁଁ କିଏ ଯେ 
ମୁଁ ଏହାକୁ ବୁଝିପାରିବି ? ଆପଣ କେଉଁ ରୂପରେ ଭାରତୀୟ ହୃଦୟକୁ ଏତେ 
ବେଶୀ ଆହ୍ଛନ କରିଛତ୍ତି ? ଏପରିକି ରକ୍ଷଣଶୀଳ ମାନଙ୍କୁ ? ଆଧୁନିକ 
ମାନଙ୍କୁ ? ଏହା କ'ଣ, ଆପଣଙ୍କର ଶୈଶବରେ ଶିବଯୋଗ ଖେଳରେ 
ଧ୍ୟାନସ୍ଥ ଅବସ୍ଥାରେ, କିମ୍ବା ସନ୍ନ୍ୟାସୀଭାବେ ହାତରେ ଭିକ୍ଷାପାତ୍ର ଧରି ଭିକ୍ଷା 
କରିବା ସମୟରେ ? କିମ୍ବା ପରବର୍ରଗୀ ସମୟରେ ଆପଣ ହାତରେ କମସଷ୍ତଳୁ 
ଧରି ରାସ୍ତାରେ ଚାଲିଥ୍‌ବା ବେଳେ ବା ଦ୍ଵାର ଦ୍ଵାର ବୁଲି ଭିକ୍ଷା ସଂଗ୍ରହ 
କରିବା ସମୟରେ ? କିମ୍ବା ବିଦେଶ ଭୂଇଁରେ ସଭାମଞ୍ଚରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇ 
ବିଦେଶୀ ମାନଙ୍କୁ ଆପଣଙ୍କ ସଭ୍ୟତାର ସମ୍ପଦାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କଲାବେଳେ ? 
ଏବଂ ଆପଣଙ୍କର ମୁଖ ନିସୃତ ଶବ୍ଦ ଭିତରେ ଭାରତ ନିଜ ନାମର ଘଣ୍ଟାଧ୍ବନି 
ଶୁଣୁଥ୍ବାବେଳେ ? 

“କିମ୍ଭା କେଉଁ ଭାବରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ଯ ଜଗତ ଆପଣଙ୍କୁ ଭଲ 
ପାଇଛି ? କିପରି ଭାବରେ ଆମେରିକାବାସୀ ଆପଣଙ୍କୁ ଦେଖୁଛଚ୍ତି ? 
ଆପଣ ନିଜକୁ କିପରି ରଂରେଢ ଲୋକମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି ? ଆପଣ ଯେଉଁ ସଙ୍ଗୀତର ମୃୂଇଁନା ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ତାହାକୁ 
ଯେଉଁହସ୍ତ ବ୍ୟାପକ ଯନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କ ର ସାଧନା କରିଛି, ସେ ହିଁ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିପାରିବ । 

ତେଣୁ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଜୀବନୀ ଲେଖ୍‌ବାର ଦୁଃସାଧ୍ଯ ପ୍ରୟାସ କରିବି 


ଜାତୀୟ ଯୁବ ଦିବସର ଚିତ୍ରନ 
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୩୩ 
ନାହିଁ ଏବଂ କେବଳ ମୋର ଅନୁଭବ ଓ ଦୃଶ୍ୟକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରି ସତୁଷ୍ଟ 
ହେବି ।୮ 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତକୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ବିଜୟର 
ଜୟଯାତ୍ରା ଚିକାଗୋ ଧର୍ମ ମହାସମ୍ଷେଳନ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହେବା ପରଠାରୁ 
ସେ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ଶିଷ୍ୟା ମିସ୍‌ ନୋବଲ୍‌ଙ୍କୁ ଭାରତୀଯତା ମନ୍ତ୍ରରେ ଅଭିମନ୍ତ୍ରିତ 
କରିବାକୁ ବହୁ ଚେଷ୍ଟା କରି ସଫଳ ହୋଇଥ୍‌ବା କାରଣରୁ ବୋଧହୁଏ 
ନିବେଦିତା ନିଜ ଗୁରୁଙ୍କର ଗୁଣଗାନ କରିବାକୁ ନିଜେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ 
ନାହାରି । ଏବଂ ଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରତି ଅମାପ ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଭକ୍ତି ତାଙ୍କର ନବଜନ୍ମର ନାମ 
'ନିବେଦିତା' ଭାରତୀଯ ମାନଙ୍କ ହୃଦୟ ଆସନରେ ପ୍ରତିସ୍ତା ଲାଭ 
କରିପାରିଛି । 


00 


ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଉଗିନୀ ନିବେଦିତା 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧୀ- ଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ 


ବହୁ ସମୟରେ ଧର୍ମକୁ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 
ରଶ୍ଵର, ଚର୍ଚ୍ଚ, ପ୍ରାର୍ଥନା ଧର୍ମର ଏହିସବୁ ଅଙ୍ଗ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ହିଁ ଖୁଲି 
ରହିଛି । ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ମନୁଷ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରି 
ମଣିଷର ଧର୍ମ ଉପରେ ଥୁବା ଏହି ବିଶ୍ବାସକୁ ଭାଙ୍ଗ ବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ । ` 
ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ସେହି ଧାରା ଅବ୍ୟାହତ ରହିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ୟ ବାସ୍ତବିକ 
କେଉଁ ବାଟରେ ଯିବ, ତାହା ସଠିକ୍‌ ଭାବେ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରି ପାରିଲେ ନାହିଁ । 
କାରଣ ଭାରତରେ ଧର୍ମ କହିଲେ ସତ୍ୟକୁ ବୁଝାଏ । ଏବଂ ସତ୍ୟକୁ ଅନୁଭବ 
କରିହୁଏ, ପରୀକ୍ଷା କରାଯାଉ ଦେଖାଯାଇପାରେ । ତେଣୁ ଭାରତରେ ଧର୍ମ 
କହିଲେ ଯାହା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇ ରହିପାରେ । ଧର୍ମ ଅନୁଭବ ସିଦ୍ଧ, ସତ୍ୟ 
ଉପରେ ଆଧାରିତ ! ଧର୍ମ, ଅନୁଭବ, ସତ୍ୟ ଏହା ଏକ | କାରଣ ଭାରତରେ 
ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଏବଂ ବିଶ୍ଵାସର ମୂଳଭିରି ହେଉଛି ଅନୁଭବ । 
ଏବଂ ଏହି ଅନୁଭବ ବ୍ୟଭ୍ିଗତ ଓ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ । ନଚେତ ଏହା ମୂଲ୍ୟହୀନ । 
ଚିନି ମିଠା ବୋଲି ଏହାକୁ ଚାଖ୍ବାକୁ ପଡ଼େ । ଏହା ହିଁ ଅନୁଭବ । 

ଭାରତ ଇତିହାସକୁ ଆଲୋଚନା କଲେ ଏହି ଇତିହାସ ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ 
ମନୀଷୀ ମାନଙ୍କର ଇତିହାସ । ସେମାନେ ଯେପରି ଭାରତୀୟମାନଙ୍କର 
ମନକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ଦେଶର ରାଜନୀତି, 
ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, କଳା, ସାପତ୍ୟ, ସାହିତ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ଉପରେ ପକାଇ 
ଯାଇଛଚ୍ତି । ସେମାନେ ଆମକୁ ଶିଖାଇଛତ୍ତି କିପରି ଆମକୁ ନିଜକୁ ଜୟ 
କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଅନାସଭ୍ତ ଭାବ ହିଁ ଆନନ୍ଦ ପାଇବାର ଚାବିକାଠି । 
ତେଣୁ ଭାରତରେ ଯେତେବେଳେ ଖଣଶ୍ଡବିଖଣ୍ତିତ ହେବାର ଭୟ 
ଦେଖାଯାଇଛି, ସେତେବେଳେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଜଗତରେ ଜଣେ ଜଣେ 
ମହାମନୀଷୀ ଜନ୍ମଲାଭ କରି, ପ୍ରକୃତ ଓ ସଠିକ୍ଵ ବାଣୀ ପ୍ରଚାର କରି 
ଭାରତକୁ ରକ୍ଷା କରିଛତ୍ତି । ଏହି ବାର୍ଭା ବା ବାଣୀକୁ ଭାରତ ସବୁ ବେଳେ 
ଠିକ୍‌ ବୋଲି ବିଚାର କରିଛି ଏବଂ ତାହା ହେଉଛି ସତ୍ଯ” । “ସତ୍ଯ ହିଁ 
ଜୀବନର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବାଉଁ। । ଏବଂ ଏହାହିଁ କେବଳ ତିଷ୍ପି ରହେ । ଏହି 
ଗୋଟିଏ ବାରାଁକୁ ଭାରତ ବାରମ୍ବାର ଉଦ୍ଵଘୋଷଣା କରିଛି ଏବଂ ପ୍ରଚାର 
କରିଛି । ଏହି ବାଁ ହିଁ ଭାରତକୁ ବିଶ୍ଵ ଆଗରେ ମହାନ୍‌ କରିଛି । ଏହି ବାର 
ମାଧ୍ଯମରେ ହିଁ ଭାରତ ଲାଭ କରିଛି ସ୍ଵାଧୀନତା । 

ଯେତେବେଳେ ଭାରତ କୌଣସି ସନ୍ଧି କ୍ଷଣରେ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଛି, 
ତାକୁ ସେହି ଦୋଛକିରୁ ମୁକୁଳାଇବା ପାଇଁ ଯୋଗଜନ୍ମା ମାନେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ 
କରି ସତ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରିବାର ବାଟ ଉନ୍ମୋଚନ 
କରିଛନ୍ତି । ଭାରତର ଇତିହାସ ଏହି ସତ୍ୟ ଅନୁସନ୍ଧାନର ଇତିହାସ । ତେଣୁ 
'' ସତ୍ୟପାଇଁ ସବୁ କିଛିକୁ ତ୍ୟାଗ କରାଯାଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ସବୁକିଛି ପାଇଁ 
ସତ୍ୟକୁ ତ୍ୟାଗ କରାଯାଇ ନପାରେ ।”' ଏହି ସତ୍ୟ ହେଉଛି ଅନ୍ଯପାଇଁ 
ବଞ୍ଚିବା | ତାହାହିଁ ଧର୍ମର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପରିଭାଷା । କର୍ମ ସେତେବେଳେ ପୂଜାରେ 
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ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବ, ଯେତେବେଳେ ଏହା ଅନ୍ୟ ପାଇଁ କରାଯିବ । ପ୍ରଥମେ 
ଲୋକମାନେ ମନ୍ଦିରରେ, ଚଙ୍ଟରେ, ମସ୍ଚିଦ୍‌ରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଖୋଜନ୍ତି କିନ୍ତୁ 
ବାସ୍ତବରେ ଇଶ୍ଵର ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଅର୍ଥାତ୍ଵ ଭଶ୍ଵର 
ସବୁଠାରେ । 

ଭାରତର ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଆମେ ଏହି 
ଏକତ୍ସ ଦୃଷ୍ଟି ଦେଖ ସେମାନଙ୍କୁ ଆମେ ସବୁଠାରୁ ଅଧକ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରୁ । ଇତିହାସ ସେହିପରି ବ୍ୟଭ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କୁ ମନେ ରଖେ । ସେମାନଙ୍କର 
ମହନୀୟ ତ୍ୟାଗ ଓ ବାଣୀ ଫଳରେ ହିଁ ଭାରତ ତିଷ୍ପି ରହିଛି । ସେମାନେ 
ନିଜ ଉପରେ ସ୍ବେଚ୍ଛାକୃତ ଦାରିଦ୍ର୍ୟକୁ ଲଦିଦେଇ, ନିଜକୁ ସମସ୍ତ ଶାରିରୀକ 
ସତ୍ୟରୁ ବଂଚିତ କରି, ନିଃସ୍ବାରପର ଭାବରେ ଏ ଭାରତକୁ ଗଢ଼ିବାକୁ, 
ମହାନ୍‌ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରି ଯାଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନର ଏକମାତ୍ର 
ବ୍ବଡ ହୋଇଛି ଅନ୍ୟର ମଟ୍ଗଳକରିବା ସେମାନେ ଅନ୍ୟର ସେବା କରିବା 
ପାଇଁ ବଂଚିଥ୍ଭେ । ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜକୁ ଆଦୌ ନିଜର ପରିଚୟ ଦେଇ 
ନାହାର୍ତି କିନ୍ତୁ ନିଜର ଆଦର୍ଶକୁ ଆଗରେ ଥୋଇଦେଇ ଯାଇଚନ୍ତି। ଠିକ 
ସେହିପରି ଭାରତକୁ ଆସିଛଚ୍ତି ବହୁ ଜାତି, ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ଧର୍ମର ଲୋକେ । 
ସେମାନେ ରାଜନୈତିକ ଭାବେ, ସାମରିକ ଭାବେ ଏ ଦେଶକୁ ଶାସନ 
କରିଛତ୍ତି କିନ୍ତ ସମୟକ୍ରମେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଛନ୍ତି ଏ ଦେଶକୁ ନିଜ୍ତର ଦେଶ 
ଭାବରେ ଏବଂ ମିଶେଇ ଦେଇଛନ୍ତି ନିଜକୁ ଭାରତୀୟ ଭାବଧାରା ସହିତ । 

ଭାରତର କଳା, ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ସଂଗୀତ, ସାହିତ୍ଯଖଟ ମୋଟାମୋଟି 
କହିଲେ ଭାରତର ସଂସ୍କୃତି ବହୁତ୍ଵରେ ଏକତ୍ସ ପାଲଟି ଯାଇଛି । ଭାରତ ହିଁ 
କେବଜ ଏକମାତ୍ର ଦେଶ ଯେଉଁଠାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମକୁ ସମ୍ମାନ ଦିଆଯାଏ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ନିଜର ସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟ ନେଇ ରହିଛି । କେହି କାହା ଉପରେ ବାଧା 
ଦିଏନି, ଇଦିହୋଇ ପଡ଼େନି । ବହୁ ବୈଚିତ୍ରତା ଓ ଓଚିତ୍ୟ ସତ୍ତ୍ବେ । ଏହା 
ଏକତ୍ଵ ଭାବରେ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି । 

ଭାରତର ଶାସନ ଗାଦିରେ ବହୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ନିଜର ଆଧ୍ପତ୍ୟ ଜାହିର 
କରିଛି । କିତୁ କେବଳ ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବାଦ ଭାରତକୁ ଶାସନ କରିବା 
ସହିତ ତାହାର ସଂସ୍କାର ମଧ୍ୟ ନିଜ ଆୟଯର୍ତରେ ରଖ୍ବାର ଚେଷ୍ଟା କରିଛି । 
ସେହି ସମୟରେ ଭାରତର ନବ୍ୟବୁବ୍ଦିଜୀବୀମାନେ ଇଂରେଜ ଭାଷାକୁ 
କେବଳ ଆପଣେଇ ନାହାନ୍ତି ବରଂ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ନିଜର କରିଛ୍ତି ! 

ଏହିପରି ଏକ ଗୋଳମାଳିଆ ପରିସ୍ଥିତିରେ, ଯେତେବେଳେ ହିନ୍ଦୁ 
ଧର୍ମର ଅନେକ୍ଯ ଭାବଧାରା ଉପରେ ଆଘାତ ଆସିଛି ଏବଂ ପାଶ୍ଚାତ୍ଯ 
ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଆପଣାର କରିନେବା ପାଇଁ ମୁଷ୍ଟିମେୟ କେତେକ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛବଚ୍ି, 
ସେତେବେଳେ କରିକତାଠାରେ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣକର ଆବିର୍ଭାବ ଘଟିଛି । 
ଅଶିକ୍ଷିତ, ଦରିଦ୍ରୟ ମନ୍ଦିରର ପୂଜକ ଭାବେ ପରିଚିତ ଶ୍ରୀରାମକ୍ଷ୍ଣ ନିଜର 
ଅପୂର୍ବ ଅଲୌକିକ ଓ ଅତ୍ରୁତ ସାଧନା ଫଳରେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର 
ସମନ୍ସୟ ପ୍ରତୀକଭାବ ହୋଇଛତ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କ ନିକଟକୁ ବହୁ ତରୁଣ ଆକୃଷ୍ଣ 
ହୋଇ ଆସିଛତ୍ତି। ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ଅଗ୍ରଗଣ୍ୟ ¦ 
ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ପରନ୍ଧର୍ୀ ସମୟରେ ବିଶ୍ଵ ବରେଣ୍ଯ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
ନାମରେ ହୋଇଛନ୍ତି ପରିଚିତ । 

ପାରାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାପ୍ତ ନରେନ୍ଦ୍ର ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ସ୍ତର୍ଶରେ ଅବଗାହନ 
କରିଛତ୍ତି ସାର୍ବକନାନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଶାଶ୍ଵତ ମୂଲ୍ୟବୋଧରେ ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ବଣେ ସନ୍ୟାସୀ ଭାବରେ ଭାରତ ପରିବ୍ରଜ ତାଙ୍କ ଚରିତ୍ରକୁ ନୂତନ ଭାବରେ 


ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧୀ -ଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ 
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ଗଠନ କରି ପାରିଛି । ସେ ଯେତେବେଶୀ ଏହି ଦେଶକୁ ଆବିଷ୍ଠାର: 
କରିନାହାନ୍ତି ସେତେବେଶୀ ନିଜକୁ ପାଇଛତ୍ତି ¦ ସେ ଦେଖ୍‌ଛତି ଶାରିରୀକ 
କୃସ୍ତିତତା ଏବଂ ଦେଖୁଛତ୍ରି ମଧ୍ୟ ଗରୀର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ । ସେ 
ଦେଖ୍‌ଛତ୍ରି ଜାତିପ୍ରଥାର କୁରତା, ଉଚ୍ଚବର୍ଗଙ୍କର ନିଜ ସ୍ଵାର୍ଅଚିତା, 
ଧନୀମାନଙ୍କର ବିଳାସତା । ସେ ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିଛନ୍ତି ଦରିଦ୍ରର ଅଜ୍ଞ, ନିଃସ୍ୃ 
ଏବଂ କୁସଂସ୍କାର ଗ୍ରସ୍ତ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅଙ୍ଗରନ୍ତ ପ୍ରାଣଶ୍ତି, ପ୍ରେମ ଓ 
ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ । 

୧୮୯୩ ମସିହା ମେ ୩୧ ତାରିଖ ଦିନ ଆମେରିକାର ତିକାଗୋ 
ଧର୍ମମହାସଭାରେ ଯୋଗ ଦେବା ପାଇଁ ସେ ବମ୍ବେରୁ ଯାତ୍ରା କରନ୍ତି ଏବଂ 
୧୮୯୩ ମସିହା ସେପ୍ପେମ୍ବର ୧୧ ତାରିଖ ଦିନ ତାଙ୍କର ଧର୍ମମହାସଭାର 
ଭାଷଣ ତାଙ୍କୁ ସମଗ୍ର ଜଗତରେ ବିଶ୍ବବନ୍ଦନୀୟ କରିଦିଏ । 

ଭଗିନୀ ନିବେଦିତା କହିଛଚି, ‘ଭାରତ ପାଇଁ ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ଭାଷଣଟି ' 
ସ୍ଵାଧ୍କାର ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ଏକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ପ୍ରମାଣପତ୍ର ।”” ସେ ତାଙ୍କ ଭାଷଣର 
ସଂବୋଧନ ‘ଆମେରିକାର ଭଉଣୀ ଓ ଭାଇମାନେ”ରେ ଯେତେବେଳେ 
ଆରମ୍ଭ କଲେ, ସେତେବେଳେ ନାରୀଜାତି ପ୍ରତି ଗଭୀର ସମ୍ମାନବୋଧ 
ସହିତ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ଏକ ପରିବାର ଏହାହିଁ ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା । ସ୍ଵାମାଜ 
ତାଙ୍କ ଭାଷଣରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମକୁ ପ୍ରଶଂସା କରି ନଥ୍‌ଲେ । ସେ କହିଥ୍‌ଲେ, 
“ଯେଉଁ ଧର୍ମ ଜଗତକୁ ଆବାହମାନ କାଳରୁ ପରମତ ସହିଷ୍ଣୁତା ଓ ସର୍ବବିଧ 
ମତସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଇ ଆସୁଛି, ମୁଁ ସେହି ଧର୍ମଭୁସ୍ତ ବୋଲି 
ନିଜକୁ ଗୌରବାନ୍ଧିତ ମନେ କରେ ।” ସେ ତାଙ୍କ ବଭ୍ତବ୍ୟରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର 
ସଂକୀର୍ଣ୍ତତା ଓ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାକୁ ତୀବ୍ର ନିନ୍ଦା କରିଛନ୍ତି । 

ସେ କହିଥ୍‌ଲେ, “ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା, ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା ଓ ଏ ସବୁର 
ରୟାବହ ଫଳସ୍ବରୂପ ଧର୍ମୋନ୍ନରତା ଏହି ସୁନ୍ଦର ଧରାକୁ ବହୁକାଳଧରି 
ଅଧ୍କାର କରିରଖ୍ଛି । ଏଗୁଡ଼ିକ ପୃଥ୍ବୀକୁ ହିଂସାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିଛି, ବହୁବାର 
ଏହାକୁ ନରଣୋଣିତରେ ସିକ୍ତ କରିଛି, ସଭ୍ୟତାକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିଛି ଏବଂ ସମଗ୍ର 
କଗତକୁ ହତାଶାରେ ମଗଧ କରିଛି । ଏହାକୁ ଵିପରି ଦୂର କରାଯାଇ ବିଶ୍ବ 
ମାନବଙ୍କୁ ଭାତୃତ୍ଧ ବନ୍ଧନରେ ବନ୍ଧାଯାଇପାରିବ, ତାହାର ସମାଧାନ ବାଟ 
ସେ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ତାଙ୍କ ବ୍ତବ୍ୟରେ ଉନ୍ମୋଚିତ କରିଛଚ୍ତି । 

ସେ କହିଛନ୍ତି, ‘ଯଦି ଏହି ଧର୍ମ ମହାସଭା ଜଗତ ସମ୍ଷୁଖରେ କିଛି 
ପ୍ରମାଣ କରିଥାଏ, ତେବେ ତାହା ଏହି ଯେ, ସାଧୁ ଚରିତ୍ର, ପବିତ୍ରତା ଓ 
ଦୟା- ଦାକ୍ଷିଣ୍ୟ ଜଗତର କୌଣସି ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ଧର୍ମମଣ୍ଡଳୀର ନିଜସ୍ବ 
ସମ୍ପରଭି ନୁହେଁ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ-ସମ୍ରଦାୟରେ ଅତି ଉନ୍ନତ ଚରିତ୍ର 
ନରନାରୀ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ।” 

'ଏହି ସକଳ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରମାଣ ଥ୍ବା ସର୍ତ ଯଦି କେହି ଏପରି ସ୍ଵପ୍ନ 
ଦେଖନ୍ତି ଯେ, ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଲୋପ ପାଇବ ଓ କେବଳ ତାଙ୍କର 
ଧର୍ମ ହିଁ ବଞ୍ଧି ରହିବ, ତେବେ ସେ ବାସ୍ତବିକ କୃପାର ପାତ୍ର; ତାଙ୍କ ପାଇଁ 
ମୁଁ ଆନ୍ତରିକଭାବରେ ଦୁଃଖ୍ତ ଓ ତାଙ୍କୁ ମୁଁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାଷାରେ କହୁଛି ଯେ ତାଙ୍କ 
ବାଧା ସତ୍ତ୍ଵେ ଶୀଘ୍ର ହିଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ପତାକା ଉପରେ ଭିଖ୍ତ ହେବ, 
‘ବିବାଦ ନୁହେଁ, ସହାୟତା, ବିନାଶ ନୁହେଁ, ପରସ୍ପରର ଭାବଗ୍ରହଣ; 
ମତବିରୋଧ ନୁହେଁ, ସମନ୍ବୟ ଓ ଶାନ୍ତି ।? 

ସେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଉପରେ ନିଜର ବକ୍ତବ୍ୟରେ କହିଥ୍‌୍ଲେ, “ହିନ୍ଦୁ 
ସମଗ୍ର ଧର୍ମଭାବ ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତିରେ ହିଁ ଢେନ୍ଦ୍ରୀଭୃତ । ଉଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧି 
କରି ମଣିଷକୁ ଦେବତା ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ, ମହ୍ଦିର, ପ୍ରାର୍ଥନା ଗୃହ, 


ଜାତୀୟ ଯୁବ ଦିବସର ଚିନ୍ତନ 
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୩୭ 


ଦେବବିଗ୍ରହ ବା ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରଟ ଏଗୁଡିକ ମଣିଷର ଧର୍ମଜୀବନରେ ପ୍ରାଥମିକ 
ଅବଲମ୍ବନ ଓ ସହାୟକ ମାତ୍ର; ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ତାହାକୁ କ୍ରମଶଃ 
ଅଗ୍ଲୁସର ହେବାକୁ ହେବ । 

ସେ କହିଲେ, ‘ଧର୍ମରେ ଜାତି ଭେଦ ନାହିଁ, ଜାତିଭେଦ କେବଳ 
ଗୋଟିଏ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମାତ୍ର ।” ସେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସତ୍ୟ ସମୂହ ହିଁ ହିନ୍ଦ 
ଧର୍ମର ମୂଳ ଆଧାର ବୋଲି କହିଲେ, ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ ହେଉଛି 
ଅମୃତର ସନ୍ତାନ । କେହି ପାପୀ ନୁହେଁ । ହିନ୍ଦୁ ମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନିମ୍ୃତମ 
ଜତୋପାସନାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବେଦାନ୍ତର ଅଦ୍ବୈତବାଦ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସକଳ 
ସାଧନାର ଅର୍ଥ ଅସୀମକୁ ଧାରଣ ବା ଭପଲବଵ୍ଧି କରିବା ପାଇଁ ମାନବାମତ୍ମାର 
ବିବିଧ ଚେଷ୍ଟା ମାତ୍ର । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାନବାମ୍ମା ହିଁ ଇଗଲ ପକ୍ଷୀର ଶାବକ ପରି 
କ୍ରମଶ ଉଚ୍ଚରୁ ଉଚ୍ଚତର ସ୍ତରକୁ ଉଠି ଆଆନ୍ତି ଏବଂ କ୍ରମଶଃ ଶସ୍ତି ସଞ୍ଚୟ 
କରି ଶେଷରେ ସେହି ମହାନ୍‌ ସୂର୍ଯ୍ୟର ସମୀପ ବର୍ରୀ ହୁଅନ୍ତି ।” 

ତାଙ୍କର ଏହି ଭାଷଣକୁ ନିବେଦିତା ଭଲ୍ଲେଖ କରି କହିଛନ୍ତି, 
ଭାରତବର୍ଷର ଯେଉଁ ଧର୍ମକୁ ସେ ପ୍ରଥମେ ଦକ୍ଷିଣେଶ୍ଵରରେ ନିଜ ଗୁରୁଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଏବଂ ପରେ ଭାରତର ସର୍ବତ୍ର ଭ୍ରମଣ କାଳରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିଥ୍‌୍ଲେ, 
ତାହାହିଁ ଏଠାରେ ତାଙ୍କ ମୁଖରୁ ନିସୃତ ହେଲା । ଯେଉଁ ଭାବଗୂଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ 
ସମଗ୍ର ଭାରତର ଏକ୍ଯ ନିହିତ, ସେହି ଭାବଗୁଡ଼ିକୁ ହିଁ ସେ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିଥ୍ଲେ। 

ଧର୍ମ ମହାସଭାରେ ତାଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟ ଫଳରେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଏକ ନୂତନ 
ଆକାର ଧାରଣ କଲା । ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ଥ୍ଲା ଢେବେଳ ସତ୍ୟ ଓ ବିଶ୍ବ 
ମାନବତା । ସେ ଦୂଢ଼ ଘୋଷଣା କରି କହିଲେ, ' ଆମେ ହିନ୍ଦୁମାନେ ଯେ 
କେବଳ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମତଗୁଡ଼ିକୁ ସହ୍ୟକରୁ ତାହା ନୁହେଁ, ବରଂ ଆମେ ସବୁ 
ଧର୍ମ ସହିତ ନିଜକୁ ମିଳିତ କରୁ । ଆମେ ମୁସଲଲମାନଙ୍କର ମସ୍‌ଜିଦରେ 
ପ୍ରାଥନା କରୁ, ପାର୍ଶୀମାନଙ୍କର ଅଗ୍ନିକୁ ପୂଜାକରୁ, ଏବଂ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟାନ 
ମାନଙ୍କର କୁଶ ସମ୍ମୁଖରେ ନତଢାନୁ ହେଉ । ଆମେ ଜାଣୁ ଯେ ନିମ୍ନତମ 
ଜଡ ଭପାସନାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଉଚ୍ଚତମ ଅଙଦ୍ବୈତବାଦ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ 
ଧର୍ମ ହିଁ ସମଭାବରେ ଅସୀମକୁ ଉପଲବ୍ଧି ଓ ଅନୁଭବ କରିବାର ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ମାତ୍ର । ସେଥ୍ପାଇଁ ଆମେ ଏହି ପୁଷ୍ଠଗୁଡ଼ିକୁ ଚୟନ କରି ଏକ 
ପ୍ରେମ ସୂତ୍ରରେ ଗୁଛି ପୂଢଜାନିମିର ଗୋଟିଏ ବିଚିତ୍ର ପୁଷ୍ଠସ୍ତବକରେ ପରିଣତ 
କରୁ ।' 

ସ୍ବାମ୍ ବିବେକାନନ୍ଦ ତାଙ୍କର କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଆକାଂହ୍ା ପୂରଣ 
ହେବା ପାଇଁ ଆମେରିକା ଯାଇ ନଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କର ଚିନ୍ତା ଥ୍ଲା ସମଗ୍ର 
ମାନବଜାତି ପାଇଁ ଏବଂ ବିଶେଷ କରି ଭାରତର ସେହି ଦରିଦ୍ର ଜନଗଣଙ୍କ 
ନିମିତ୍ତ । ସେ ଘୋଷଣା କରିଥ୍‌୍ଲେ, “ସତ୍ୟ ହିଁ ମୋର ରଶ୍ଵର ଏବଂ ବିଶ୍ବ 
ହିଁ ମୋର ଦେଶ ।”' ୧୮୯୭ ଖ୍ରାଷ୍ଟାଦଦରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଭାରତକୁ ଫେରି 
ଆସିଥ୍ଲେ ଏବଂ ଭାରତର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ବାନ ଦେଇ କହିଥ୍‌ରେ, 
'ଭର୍ତିଷ୍ଠତ, ଜାଗ୍ରତ, ପ୍ରାପ୍ୟବରାନ୍‌ ନିବୋଧତ ।” ଏହି ଲକ୍ଷ୍ଯ କ'ଣ ? 
ଭାରତ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟର ଅନ୍ଧଅନ୍ୁ କରଣ ନ କରି, ନିଜର ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ଧର୍ମବିଚାର 
ଅର୍ଥାତ୍ବ ଆଧ୍ଯାତ୍ବିକ ଭାବରାଶିକୁ ପାଶ୍ଚତ୍ୟକୁ ଦେଉଁ ଏବଂ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟରୁ ଗ୍ରହଣ 
କରୁ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଅନୁଭବ କରିଥ୍‌ଲେ ଦରିଦ୍ର ଭାରତ ବାସୀଙ୍କ ପାଇଁ 
ଲୋଡ଼ା ରୁଟି କାରଣ ଖାଲି ପେଟରେ ଧର୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ଦରକାର ଶିକ୍ଷା । ଶିକ୍ଷା ହିଁ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜ୍ଚ ଭିତରେ ଥ୍ବା ଦେବଦ୍ଵର ସନ୍ଧାନ 


ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧୀ -ଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ 
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୩୮ 


ଦେରପାରିବ । ସେମାନଙ୍କ ଅଜ୍ଞତାକୁ ଦୂର କରି ପାରିବ । ଶିକ୍ଷା କୁସଂସ୍କାର 
ଓ ଜାତିଭେଦ ଦୂର କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବ । ସେ ଚାହିଁଥ୍‌ଲେ ଶିକ୍ଷା 
ମଣିଷ ଗଠନକରୁ। ଚରିତ୍ର ଗଠନ କରୁ । ଉତ୍ତମ ଚରିତ୍ରର ମଣିଷ ସୃଷ୍ଟି 
ହେଲେ ଭାରତର ଗୌରବ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇପାରିବ ଏବଂ ଭାରତ ନିଜର 
ଭିରିଭୂମିକୁ ଦୃଢ଼ କରି ଠିଆ ହୋଇପାରିବ ! ସେ ଦେଖ୍ଥ୍ଲେ ଭାରତର 
ଦୂର୍ଦଶା । ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନକୁ ସମାଲୋଚନା କରିବା ସହିତ ସେ ବେଶୀ 
ଭାବରେ ଭାରତର ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଭର୍ସନା ଓ ତିରସ୍କାର କରିଥ୍‌ଲେ | 
ସେମାନେ ଗରିବମାନଙ୍କ ଅର୍ଥରେ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରି ସେମାନଙ୍କ ଯଦ୍ଧ 
ନେଉନଥ୍‌ବାରୁ ସେ ସେମାନଙ୍କୁ ନିନ୍ଦାକରିବା ସହିତ ଭାରତର ସାଧାରଣ 
ଜନଗଣଙ୍କର ଉନ୍ନତି ବିନା ଏହାର ଉନ୍ନତି ଅସମ୍ଭବ ବୋଲି କହିଥ୍ଲେ । ସେ 
ଦୂର ଦୃଷ୍ଟିରେ କହିଥ୍ଲେ ପଚାଶ ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ଦେଶ ଅଉ୍ଜୁତପୂର୍ବ ଭାବେ 
ସ୍ଵାଧୀନ ହେବ ।୧୮୯୭ ମସିହାରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏହି ଭବିଷ୍ଯତବାଣୀ 
କହିଥ୍ଲେ । 

ସେ ମୁସଲମାନ ଶରୀର ଓ ବେଦାନ୍ତ ମନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଉଥ୍ଲେ ଅର୍ଥାତ ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନଧର୍ମର ଏକତା ଓ ସମନ୍ସୟ ହିଁ 
ଭାରତ ପାଇଁ ଆବଶ୍ଯକ ବୋଲି କହିଥ୍‌ଲେ। ଶ୍ରେଣୀହୀନ, ଜାତିହୀନ, 
ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥା ସହିତ ଧନୀ ଓ ଗରିବ ମଧ୍ଯରେ ଥବା ତାରତମ୍ଯର 
ଦୂରୀକରଣ ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ ଏ ଦେଶରେ ଶୃଦ୍ର ରାଜତ୍ଵ ଅର୍ଥାତ 
ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କର ରାଜତ୍ଵ ହେବ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ମତ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 

ଭାରତର ସବୁ ପ୍ରକାର ସମସ୍ଯା ପ୍ରତି ଗଭୀର ଅନୁଧ୍ୟାନ ଓ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଦେଇ ସ୍ଵାମୀଜୀ ନାରୀ ଜାତିର ଉନ୍ନତି ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହିଁ 
ହୋଇ ପାରିବ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷାଦେବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରିଥ୍‌୍ଲେ । ଭାରତର ଆଦର୍ଶ ତ୍ୟାଗ ଓ ସେବା ଏବଂ ସେବା ଶିବଜ୍ଞାନରେ 
ହେବା ଉଚିତ ବୋଲି ମତ ଦେଇ ଦରିଦ୍ର ନାରାୟଣ ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ 
କରିଥ୍ଲେ । ଭାରତର ଉନ୍ନତି ଧର୍ମ ଓ ବିଜ୍ଞାନର ସମନ୍ସୟ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ, 
ଏହା ଥ୍ଲା ତାଙ୍କର ମତ । ସେହି ଦୃଦ୍ଧିକୁ ଆଖ୍‌ରେ ରଖ୍‌ ସେ ଆରମ୍ଭ କଲେ 
ରାମକୃଷ୍ଣ ମଠ ଓ ରାମକୃଷ୍ଣ ମିଶନ । 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ସମ୍ମୁଖରେ ଯେଉଁ ସତ୍ଯ 
ଉପସ୍ଥାପିତ କଲେ, ତାହା ହେଉଛି 'ବେଦାନ୍ତ' । ବେଦାନ୍ତକୁ ସୃଷ୍ଟି କରି 
ନଥ୍‌ଇେ, ବେଦାରର ସୃଷ୍ଟି କରିଥ୍ଲେ ! ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତରେ ପ୍ରଥମେ ସେ 
ବେଦାନ୍ତ ପ୍ରଚାର କଲେ । ବେଦାନ୍ତ ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟର 
ସମନ୍ସୟ ଧର୍ମ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ସମନ୍ବୟ ଓ ସହାବସ୍ଥାନ, ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ 
ଦେବତ୍ବ, ଗରିବ, ଦରିଦ୍ର ଅଜ୍ଞ ମଣିଷ ମାନଙ୍କର ସେବା ଏବଂ ନିଜ ଭିତରେ 
ଆତ୍ମ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଥ୍‌ଲେ । ବହୁତ୍ଧରେ 
ଏକତ୍ଵ ଥ୍ଲା ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନ,. ବିଚାରର ମୂଳମନ୍ତ୍ର । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷକୁ 
ନିମ୍ପତମ ସତ୍ୟରୁ ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ୟକୁ ଉଠାଇବା ଥୁଲା ତାଙ୍କର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ! 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଭାରତୀୟ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଚାର ଓ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଫଳରେ ଉନବିଂଶ ଶତାଦୀରେ ଭାରତରେ ଦେଖାଦେଇଥ୍‌ବା ସମସ୍ୟାକୁ 
ସମାଧାନ ଦିଗରେ ସେ ନୃତନ ବାଟ ଫିଟାଇଲେ ଏବଂ ଭାରତରେ 
ନବଜାଗରଣର ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ହେଲେ । ସ୍ଵାମୀତୀ ମାତ୍ର ୩୯ ବର୍ଷ 
ବୟସରେ ମରଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରି ଚାଲିଗଲେ କିନ୍ଧ ଭାରତରେ ରହୁଥ୍ବା 
ଶିକ୍ଷିତ, ଅଶିକ୍ଷିତ, ଧନୀ,ନିର୍ବନ, ପୁରୁଷ, ନାରୀ, ଯୁବକ, ବୃ, ସହର, 
ଗ୍ରାମ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ନୂତନ ଆଲୋକ ଅତି ଶଭ୍ତିଶାଳୀ ଭାବରେ 


ଜାଚୀୟ ଯୁବ ଦିବସର ଚିନ୍ତନ 
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୩୯ 


ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହେଲେ । ଏହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି ରୋମୀରୋଲୀ 
କହିଥ୍ରେ, 'ତିରିଶ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଯାହା କରିଯାଇଛନ୍ତି, 
ଆଜି ମଧ୍ଯ ସେହିସବୁ କଥା ପଡ଼ୁ ପଡ଼ୁ ମୋର ସର୍ବଶରୀର ରୋମାଞ୍ଚିତ 
ହୋଇ ଉଠୁଛି । ଓ ଗୋଟିଏ ବୈଦ୍ୟୁତିକ ଶିହରଣ ମୁଁ ଅନୁଭବ କରୁଛି । 

ସମଗ୍ର ଭାରତୀୟ ଜନଜୀବନ ଉପରେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଗଭୀର 
ପ୍ରଭାବ ପକାଇବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ନୂତନ ଭାରତ ଗଠନରେ 
ଯୁବପିଢ଼ି ନିଜକୁ ସମର୍ପିତ କରିବାକୁ ଆଗେଇ ଆସିଥ୍‌ଲେ । ଉନବିଂଶ 
ଶତାହାରେ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ନେତା ଭାବରେ ଯେପରି 
ସର୍ବଜନାଦୃତ ହୋଇଥୂଲେ ବିଂଶ ଶତାହୀରେ ଗାନ୍ଧି ଜନନେତା ଭାବରେ 
ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରିଥ୍‌ଲେ । 

ଗାନ୍ଧି ଓ ବିବେକାନନ୍ଦ ପରସ୍ତର ସମସାମୟିକ ଥ୍ଲେ କିନ୍ଧ କେହି 
କାହାକୁ ସାକ୍ଷାତ କରିନଥ୍‌ଲେ କିମ୍ବା ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ଭାବର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ହୋଇନଥ୍‌ଲା । କିତୁ ଉଭୟଙ୍କର ସାର୍ବଜନୀନ 
କ୍ରୀବନ ଏକା ସମୟରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥ୍‌ଲା। ୧୮୯୩ ମସିହାରେ 
ସ୍ଵାମୀଜୀ ଯେତେବେଳେ ବିଶ୍ଵ ଧର୍ମ ସଞ୍ମେଳନରେ ଯୋଗଦେଇ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ 
ଓ ଭାରତବର୍ଷର ତ୍ଵର୍ଯ୍ୟନାଦ କରି ବିଶ୍ଵ ବନ୍ଦନୀୟ ଗୌରବରେ ଗୌରବାନ୍ଧିତ 
ହୋଇଥ୍୍‌ରେ, ଠିକ୍‌ ସେତିକିବେଳେ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଗାନ୍ଧି ତାର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଆରମ୍ଭ କରି ବର୍ଣ୍ଣବୈଷମ୍ୟବାଦ ଓ ସାମ୍ରାତ୍ଯବାଦ ବିରୋଧରେ ସ୍ର 
ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥ୍‌ଲେ ! ଉଭୟଙ୍କର ପାରିବାରିକ ଜୀବନ ଓ ଶିକ୍ଷାଗତ 
ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଭିନ୍‌ ଭିନ୍ନ ଥ୍ଲେ ହେଁ ଉଭୟ ଜୀବନର 
ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ, ଭାରତାୟ ଜନସମୂହଙ୍କର ସେବା କରିବା ପାଇଁ ନିଜକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରିଥ୍‌ଭେ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଶୁଭାରମ୍ଭ କରିଥ୍ଲେ, ଗାନ୍ଧିତୀ 
ତାହାକୁ ଆଗକୁ ବଢ଼ାଇ ଭାରତକୁ ସ୍ବାଧୀନତା ଦେବାରେ ସକ୍ଷମ 
ହୋଇଥୂଇେ । 

ସ୍ବାମୀଜା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଠାରୁ ୭ବର୍ଷ ବଡ଼ ଥ୍ଲେ କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ପ୍ରାୟ 
୨୪/୨୫ ବର୍ଷ ବୟସ ବେଳୁ ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ ସେମାନଙ୍କର ସାର୍ବଜନୀନ 
ଢୀବନ । ଗାନ୍ଧିହୀ ପ୍ରାୟ ୫୦ ବର୍ଷ ରାଜନୈତିକ ଜୀବନ କଟାଇ ଦକ୍ଷିଣ 
ଆଫ୍ରିକା ଓ ଭାରତରେ ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଜନ ସମୁଦାୟର ଗ୍ରହଣୀୟ 
କରାଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ତାହାକୁ ଅସ୍ତରଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥ୍‌ଲେ 
ବର୍ଣ୍ଣବୈଷମ୍ୟ ଓ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ । ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କଦ୍ଵାରା ପ୍ରଚାରିତ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନରୁ ହିଁ ଅଣାଯାଇଛି ଏବଂ 
ବେଦାନ୍ତ ହିଁ ତାହାର ଉତ୍ସ । ସେମାନଙ୍କର ବିଚାର, ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ପ୍ରଚାର 
ପ୍ରାୟ ସମାନ ଥ୍ଲା କହିଲେ ଅତ୍ର୍କ୍ତି ହେବନାହିଁ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଧର୍ମ ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ଧର୍ମ ମାଧ୍ୟମରେ ଜାତୀୟ ପୂନଃର୍ଚାଗରଣ କରିବାକୁ 
ଚାହିଁଥ୍‌ଲେ । ଗାଛିଢୀ ଧର୍ମକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ କରି, ରାଜନୈତିକ 
ପ୍ରେକ୍ଷାପଟ୍ଟରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥ୍‌ଲେ । 

ରବୀନ୍ଦ୍ର ନାଥ ଲେଖ୍‌ଥ୍‌ଲେ, ‘ମଣିଷକୁ ଅନ୍ଯାୟରୁ ଫେରାଇବାକୁ 
ହୁଏତ ବୁଦ୍ଧ ଦା ଯୀଶୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଯେପରି ବିଫଳ ହେଲେ, ସେହିଭଳି ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ମଧ୍ୟ ଅସଫଳ ହୋଇପାରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧିତୀ ଯେ ସଦାସର୍ବଦା ଯୁଗ ଯୁଗ 
ଧରି, ତାକ ଢୀବନକୁ ମନୁଷ୍ୟ ଜାତି ପାଇଁ ଏକ ଶିକ୍ଷଣୀୟ ଆଦର୍ଶ କରି 
ରଖ୍ଦେଇଗଲେ, ସେଥ୍ପାଇଁ ସେ ଚିର ଅବିସ୍ବୃତ ହୋଇ ରହିବେ ।' 

ଗାଛିଜୀ ନିଜର ସଫଳତା ଓ ବିଫଳତା ସଂପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରି 
କହିଛନ୍ତି, ମୁଁ କେବକ ମୋ ଢଙ୍ଗରେ ସେହି ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ଯଗୁଡ଼ିକୁ ଆମ 


ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧୀ -ଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ 
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ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନ ଓ ବିଭିନ୍ନ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ 
ଉଦ୍ୟମ କରିଛି । ମୋ ପାଖରେ ଏପରି କିଛି ନୂଆ କଥା ନାହିଁ ଯେ, ମୁଁ 
ଯାହା ଦ୍ଵାରା ବିଶ୍ଵକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେର ପାରିବି । ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା ଏତେ ପୁରୁଣା 
ଯେ, ତାହା କହି ହେବ ନାହିଁ । ମୁଁ କେବଳ ସେହି ଦୃଇଟି ଜିନିଷକୁ ବ୍ୟାପକ 
ଭାବରେ ଅର୍ଥାତ୍ବ ଯେତେଦୂର ପାରେ ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିଛି ।” 

ବିଲାତ ଯିବ ଅବକୀଶରେ ସେ ଭଗବଦବ ଗୀତା, ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଜୀବନୀ 
ଓ ବାଇବେଲ ପଢ଼ିବାର ସୁଯୋଗ ଲାଉ କରିଥ୍‌ଲେ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ସେ 
ଲେଖ୍‌୍ଛତି, ‘ମୋର ତରୁଣମନ “ଗୀତା”, ଏସିଆର ଆଲୋକ” ଏବଂ 
“ପାହାଡ଼ ଉପରୁ ନାତି ଶିକ୍ଷା” ଏହି ତିନୋଟିର ଶିକ୍ଷାକୁ ଏକତ୍ର କରି ବିଚାର 
କରିବାକୁ ଚେଷ୍ରିତ ହେଲା । ଏହି ଧର୍ମଧାରଣା ମୋ ଜୀବନରେ ସର୍ବୋଟ୍ଟ 
ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଭାବରେ ମୋତେ ଉଦବୁଦ୍ଧ କଲା । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଗୁଜୁରାଟର 
ଜୈନ କବି ରାଜଚନ୍ଦ୍ର ଟଲଷ୍ଟୟ ଓ ରସ୍ଚିନ୍‌ ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କ ଧର୍ମ ବିଚାରକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଥ୍ଲେ ଯାହାଫଳରେ ସେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଉପରେ ଗଭୀର ବିଶ୍ବାସ 
ଓ ଆସା ସ୍ଥାପନ କରିବା ସହିତ ଅନ୍ୟଧର୍ମ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା, 
ସବୁଧର୍ମରେ ଥ୍ବା ଏକତ୍ୃକୁ ହୃଦୟଙ୍ମ କରିପାରିଥ୍ଲେ । 

ବିଭିନ୍ନ ଜାତି, ଧର୍ମ, ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଥଅ୍‌ବା ପାର୍ଥକ୍ୟ ଓ 
ତାରତମ୍ୟକୁ ଭାଙ୍ଗିବାକୁ ଗାନ୍ଧି ଚେଷ୍ଟା କରିଥ୍ଲେ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ 
ଫୋନିକ୍ସ ଆଶ୍ରମ ଓ ଟଲଷ୍ଟୟ ଫାର୍ମରେ ସବୁ ଜାତିର ଓ ଧର୍ମର ଲୋକମାନେ 
ଏକାଠି ରହିଥ୍ଲେ । ତାଙ୍କର ସ୍ତ୍ରୀ ଜାତି ଓ ଗରିବ ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବିଚାର 
ସ୍ବାମାଜୀଙ୍କ ସହିତ ସମୂର୍ଣ୍ତ ମିଳି ଯାଉଥଲା । ସ୍ଵାମୀଜୀ ବ୍ୟବନହ୍ଦାର କରୁଥ୍ବା 
ଦରିଦ୍ର ନାରାୟଣ ଶହଦକୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ମଧ୍ଯ ବ୍ଯଦହାର କରୁଅ୍‌ଲେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ନିଭୀକତା ଓ ଆମ୍‌ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 
ଜଣେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଶର୍ତିରେ ବଳଶାଳୀ ନ ହେଲେ ନିଭୀକ ହୋଇ ପାରେନା 
ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଅ୍ଲା ତାଙ୍କର ଦୂଢ଼ମତ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଆମ୍ଭ ବିଶ୍ଵାସ ତାଙ୍କୁ 
ନିର୍ଭୀକତା ଆଡ଼କୁ ଟାଣି ନେରଯାଇଥ୍‌ଲା ! ସତ୍ୟର ପର୍କ୍ଷା କରିବାରେ 
ସେ ଥ୍ଲେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିର୍ଭୀକ୍କ । 

ପ୍ରେଟୋରିଆରେ ଥ୍‌ବାବେଳେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ମିଷ୍ଟର କୋଟସଙ୍କ 
ସଂପର୍କରେ ଆସିଥ୍‌ଲେ । ମିଷ୍ଟର କୋଟସଙ୍କ ଜରିଆରେ ସେ 
ପଲାଇମାଉଥଅବ୍ରଦର ନାମକ ଚଣେ ବ୍ୟଭ୍ତିଙ୍କ ସହିତ ସଂପକ ହେଲା । ସେ 
ତାଙ୍କୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପ୍ରବର୍ଭାରଲେ । ଏପରିକି ଶ୍ରୀମତୀ 
ପୋଲାକ ମଧ୍ଯ ଖ୍ରାଷ୍ଟୀୟାନ୍‌ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି କି ନାହିଁ ପଚାରିବାରୁ 
ଗାନ୍ଧିଜୀ କହିଥ୍ଲେ, ‘ନା ମୁ ଖ୍ୀଷ୍ଚିଆନ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିନାହିଁ । ମୁଁ କିଛିଜାଳ 
ଧରି ଆପଣଙ୍କ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରମାନ ପଢ଼ିଲି । ଏବଂ ସେ ସବୁ ଉପରେ ଅନୁଧ୍ୟାନ 
କଲି । ବାସ୍ତବିକ ଖ୍ରୀସ୍ବଧର୍ମ ପ୍ରତି ମୁଁ ବେଶ୍‌ ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇ ପଡ୍ରିଲି। କିତ୍ତୁ 
ପରେ ଗଭୀର ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କରି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେଲି ଯେ, 
ଷ୍ଥୀତ୍ବିଆନ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ। କାରଣ 
ଆପଣଙ୍କ ଧମ୍ମଶାସ୍ତରେ ଏପରି କିଛି ନାହିଁ, ଯାହା କି ଆମ ଧର୍ମଶାସ୍ତରେ 
ନାହିଁ । ଜଣେ ବ୍ୟ୍ତି ଭଲ ହିନ୍ଦୁ ହେଲେ ଯେ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ସେ ଚଣେ ଭଲ 
ଖ୍ରୀଦ୍କିଆନ ହୋଇଯିବ, ଏହା ମୁଁ ଜାଣିପାରିଲି । ତେଣୁ ଯୀଶୁଙ୍କର 
ଶିକ୍ଷାମାନିବାକୁ ବା ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ଅନୁଧାବନ କରିବାକୁ ଚାହିଁଲେ, 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି ବୋଲି ମୁଁ 
ବିଚାରି ପାରିଲି ନାହିଁ।' 

ସେ ପୁନଶ୍ଚ କହିଲେ, “ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ତା' ନିଜ ଧର୍ମର ଅସଲ 
ଢାଚୀୟ ଯୁଦ୍ଧ ଦିବସ୍ର ଚିନ୍ତନ 
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ସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚି ପାରିବ, ସେ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ଅସଲତ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚି 
ପାରିଛି ବୋଲି ଧରି ନିଆଯିବ । ଭଗବାନ କେଵଳ ଗୋଟିଏ ପନ୍ଥା ସିନା 
ଭିଲ୍ନ ନୁହଁତି । 

` ଗାଞଛିଜୀଙ୍କର ଏହି ବଢ୍ତବ୍ଯକୁ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ବହୁପୂର୍ବରୁ 
ଚିକାଗୋ ଧର୍ମମହାସଭାରେ ଘୋଷଣା କରିଥ୍ଲେ ଯାହା ସେ ତାଙ୍କର ଗୁରୁ 
ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଠାରୁ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରିଥ୍‌ଲେ, 'ଯେଡେ ମତ, ସେତେ ପଥ । 
ଅନନ୍ତ ମତ, ଅନତ୍ତ ପଅ।' ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ଚିକାଗୋର କହିଥ୍‌ଲେ, 
ପରସ୍ତରର ଭାବଗ୍ରହଣ, ସମନ୍ଵୟ ଓ ଶାତ୍ତି। 

ଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଦୃଣ୍ଚିଭଙ୍ଗୀରେ କେବେହେଲେ 
ପରିବର୍ଭନ ହୋଇ ନଥୁଲା । ସ୍ଵାମୀଜୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ମଠ ଓ ମିସନ ମାଧ୍ୟମରେ 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ସହିତ ସମାଜର 
ସେବାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଫିନିକ୍‌ସ ଆଶ୍ରମ, ଟରଷ୍ଟୟ 
ଆଶ୍ରମ, ସାବରମତୀ ଆଶ୍ରମ, ସେବାଗ୍ରାମ, ୱାର୍ବା ଇତ୍ଯାଦି ଆଶ୍ରମ 
ମାଧ୍ୟମରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଓ ଦେଶପ୍ରେମୀ ମାନଙ୍କୁ ଦେଶସେବା ପାଇଁ ନିଜକୁ 
ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବାକୁ ହେଲେ କି ପ୍ରକାର ସଂଘ ବଦ୍ଧ ଜୀବନ ତିଆରି କରିବାକୁ 
ହୁଏ, ତାହାର ପ୍ରୟୋଗଶାଳା କରିଥ୍ଲେ । ଆଶ୍ରମ କେବଳ ଧାନ ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନହୋଇ ଏହା ହୋରଥ୍ଲା ଦେଶଗଠନ ପାଇଁ ତାଲିମ ଦେବାର 
ସ୍ଥାନ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଚରଖା ଆନ୍ଦୋଳନ, ଅସ୍ତୃଶ୍ୟତା ଆନ୍ଦୋଳନ ଇତ୍ୟାଦି 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଗଠନ ମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ଅଂଶ ବିଶେଷ ଥଲା । 

ଗାନ୍ଧି ହିନ୍ଦୁଂମୁସଲମାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ୟରେ ଏକ୍ୟ ଓ ସଂହତି 
ସ୍ଥାପନ ପାଇଁ ନିଜର ଜୀବନ ଦେବାକୁ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରିନାହାତ୍ି । 
ନୂଆଖାଲି, କଲିକତା ଠାରେ ଯେତେବେଳେ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ 
ଦସ ଦେଖା ଦେଇଛି, ସେ ନିଜ ଜୀନନକୁ ପଣ କରି ସେ ଅଞ୍ଚଳ ସବୁ 
ବୃଲିଛନ୍ତି ଏବଂ ଘୋଷଣା କରି କହିଛନ୍ତି, 'ଭଗବାନଙ୍କ ନାମରେ, ଯିଏ 
ହେଉଛନ୍ତି ମୁସଇମାନଙ୍କ ଭାଷାରେ ଆଇ୍ୟା, ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ଭାଷାରେ ଇଶ୍ବର, 
ପରସ୍ପର, ପରସ୍ତରର ଭାର ହୋଇଯାଅ ।’ 

୭୭ ବର୍ଷ ବୟସ୍କ ଗାନ୍ଦି ଭଗ୍ନ ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ପୁଣ୍ଚିହୀନ ଅର୍ବାହାର ସାଙ୍ଗକୁ 
ଖାଲି ପାଦରେ ଅପରିଚିତ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ବିପଦଶକ୍କଳ ବାଇଶ ପୋଇ 
ଉପରେ ଗୀକୁ ଗୀ ବୁଲୁଥ୍‌୍ଲେ ଏବଂ ପାଲଟି ଯାଇଥ୍‌ଲେ ଏକାକୀ 
ତୀର୍ଥଯାତ୍ରୀ, ଦଙ୍ଗାଗ୍ରସ୍ତ ଅଞ୍ଚଳ ବୁଲିବା ବେଳେ ସେ ସବୁଦିନ ପ୍ରତ୍ୟୁଷରୁ 
ତାଙ୍କର ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି ଏବଂ ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ଠାକୁରଙ୍କର ସେହି ପ୍ରିୟ 
ସଙ୍ଗୀତଟିକୁ ଗାଇଉଠଚ୍ତି । ‘ତୂମର ଡାକରାକୁ ଯଦି କେହି ଶୁଣୁ ନାହାନ୍ତି, 
ତାହେଲେ ତୁମେ ଏକଲା ଚାଲ.... ଯଦି ଭୟ ଯୋଗୁଁ କେହି କହୁନାହୀନି, 
ତାହେଲେ ତୁମେ ଏକଲା କହ ।.... ଯଦି କେହି ଆସୁନାହାନ୍ତି, ତୁମ 
ସାଙ୍ଗରେ ଯିବାକୁ, ତାହେଇେ ତୁମେ, ରାସ୍ତା ଯେତେ କଣ୍ଡଵତ ବା 
ରଭ୍ତରଂଜିତ ହେଉନା କାହିଁକି ଏକଲା ଆଗେର ଚାଇ...” ସାଂପ୍ରଦାୟିକ 
ସଦ୍ରରଭାବ ପାଇଁ ଏହା ହେଉଛି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନର ମହନୀୟ ଦିଗ । 

ଗାନ୍ଧି ଓ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଟି ଅଲା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଗଭୀର ତମ, ତାହା ହେଉଛି ଚରାଜନାତି' । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଚାହୁଁଥ୍‌ରେ 
ରାଜନୈତିକ ବିପୂୃବ ପୂର୍ବରୁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଓ ନୈତିକ ବିପ୍ଵବ ସଂଘଟିତ ହେଉ 
କାରଣ ହିନ୍ଦୁମାନେ ସଦାସର୍ବଦା ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ଚାହିଁଛି । ଏବଂ 
ଦେଶ ଗଠନ ପାଇଁ ସେ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଓ ଚରିତ୍ର ଗଠନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଇଛନ୍ତି । 


ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧୀ -ଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ 
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୪୨ 


ଗାନ୍ଧି କିତ୍ଧ ଠିକ ଓଲଟା । ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଗାନ୍ଧି 
ଧର୍ମଠାରୁ ପାଇଛନ୍ତି ଶଳ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ । ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ରାଜନୈତିକ ସନ୍ଚର 
ବୋଲି କୁହାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ସେ ନିଜେ କହିଛନ୍ତି, “ମୋତେ ଜଣେ ସନ୍ଛ ବୋଲି 
କହିବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ ତଥାପି ମୋତେ ସନ୍ଛତ୍ଵର ପରିଚ୍ଛଦ 
ଆଣି ପିନ୍ଧାଇ ଦେବାଟା ଅତି ତରବରିଆ ହୋଇଯିବ । ମୁଁ ନିଜେ କୌଣସି 
ଆକାର ଅଅବା ପ୍ରକାରରେ ନିଜକୁ ଜଣେ ସନ୍ଧ ବୋଲି ଆଦୌ ଅନୁଭବ 
କରିପାରୁନାହିଁ । 

ସେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ସନ୍ୟାସୀ ନଥ୍‌ଲେ କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଥଲା ଅଖଣ୍ଡ 
କର୍ମମୟତା । ଏବଂ ସତ୍ୟର ଅନ୍ବେଷଣରେ ସେ ନିଜର ଜୀବନକୁ ଉତ୍ସଗ 
କରିଥ୍ଲେ ! ସ୍ଵାମୀଜୀ ଥ୍ଲେ ସନ୍ୟାସୀ, ସତ୍ୟ ହିଁ ଥ୍ଲା ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ଏବଂ 
ସ୍ଵନ ବୟସ ଜୀବନ ମଧ୍ଯରେ ସେ ବହୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଗଲେ । 

ଉଭୟ ସ୍ଵାମୀବୀ ଓ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଥ୍ଲେ ଦେଶପ୍ରେମୀ, ବିଶ୍ଵପ୍ରେମୀ ଓ 
ସର୍ବୋପରି ମାନବ ପ୍ରେମୀ । ଭାରତର ଜନଗଣଙ୍କ ପାଇଁ ସେ ଦୃହିଁଙ୍କର 
ଅବଦାନକୁ ଏ ଜାତି କେବେ କୁଲି ପାରେନା ! ଗାନ୍ଧିଜୀ କହିଛତି- ଆପଣ 
ଯେତେବେଳେ ସନ୍ଦେହରେ ପଡ଼ିଛନ୍ତି ବା ନିଜ କଥା ଆପଣଙ୍କୁ ବେଶୀ 
ଘାରୁଛି ସେତେବେଳେ ନିମ୍ବ କଥାଟିକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରନ୍ତୁ। ଆପଣ ଯେଉଁ 
ଦରିଦ୍ରତମ ଓ ଦୂର୍ବଳତମ ଲୋକକୁ କେବେ ଦେଖ୍ଥ୍‌ବେ, ତାହାରି 
ଚେହେରାକୁ ମନେ ପକାନ୍ତୁ ଓ ନିଜକୁ ପଚାରନ୍ତୁ, ଆପଣ ଯାହା କରିବାକୁ 
ଯାଉଛନ୍ତି, ତାହା ସେହି ଲୋକଟିର କିଛି ଉପକାର କରିବ କି ? ଆପଣଙ୍କ 
କାର୍ଯ୍ୟଦ୍ଧାରା ତାହାର କିଛି ଲାଭ ହେବକି ? ତାହା ନିଜର ଜୀବନ ଓ ଭାଗ୍ୟକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ପାଇଁ ଆପଣଙ୍କ କାମ ତାକୁ କିଛି ବଳ ଦେଇ ପାରିବ 
କି ? ଅର୍ଥାତ୍ଵ ଆପଣଙ୍କ କାମ (ଦେଶର) ଅଗଣିତ ଭୋକିଲା ଓ 
ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଧଃପତନ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ବରାତ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦିଗରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିବ ଜି ?”' 

ସ୍ବାମୀଜୀ ଭାରତୀୟ ମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ଵାନ କରି କହିଥ୍‌ଲେ, 'ହେ 
ଭାରତ ! ଏହି ପରାନୁବାଦ, ପରମୁଖାପେକ୍ଷା ଏହି ଦାସସୁଲଭ ଦୁର୍ବଳତା, 
ଏହି ଘୃଣିତ ଜଘନ୍ୟ ନିଶୁରତା ଏତିକି ମାତ୍ର ସମ୍ବଳରେ ତୁମେ ଉଚ୍ଚାଧ୍କାର 
ଲାଭ କରିବ । ଏହି ରଜ୍ାକର କାପୁରୁଷତାରେ ତୁମେ ବୀତ୍ତଭୋଗ୍ୟା 
ସ୍ଵାଧୀନତା ଲାଭ କରିବ । ˆ ° * ନୀଚ, ଜାତି, ମୁର୍ଖ , ଦରିଦ୍ର, ଅଜ୍ଞ, ମୋଚି, 
ମେହେନ୍ତର ତୁମର ରକ୍ତ, ତୁମର ଭାଇ ¦! ହେ ବୀର ! ସାହସ ଅବଲମ୍ବନ 
କର, ସଦର୍ପେ କହ- ମୁଁ ଭାରତବାସୀ, ଭାରତବାସୀ ମୋର ଭାଇ, କହ 
ମ୍ରର୍ଖ ଭାରତ ବାସୀ, ଦରିଦ୍ର ଭାରତବାସୀ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଭାରତବାସୀ, ଚଣ୍ଡାଳ 
ଭାରତବାସୀ ମୋର ଭାଇ ।' 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ଭିତରେ ଦେବତୃର ପରିପ୍ରକାଶ ଘଟାଇ ଏ ଦେଶ, 
ଏ ଢାତିକୁ ଭନବିଂଶ ଓ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ନୂଆ ଭାବରେ ଗଢ଼ିବାର ଯେଉଁ 
ମାର୍ଗ ଦେଖାଇଗଲେ, ସ୍ଵାମୀଜୀ ଓ ଗାନ୍ଧିଜୀଙୁ ଆମେ ଚିରକାଳ ମନେ 
ରଖ୍ବା ଏବଂ ତାଙ୍କ ଆଦର୍ଶରେ ଭାରତକୁ ଗଢ଼ି ପାରିଲେ ଭାରତ ଆଗାମୀ 
ଶତାହୀରେ ନିଶ୍ଢେ ଏ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ନେତୃତ୍ସ ନେବ । 

O00 
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ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ 


ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଭାରତୀୟ ଜାତିକୁ ଗଭୀର ନିଦ୍ରାରୁ ଉଠାଇ ଏହି 
ଜାତିକୁ ଗଠନ କରିବା ପାଇଁ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅସୀମ ଆମ୍ବ ବିଶ୍ବାସ 
ଓ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଦୃଢ଼ ପ୍ରେରଣା ଭରି ଦେଇଥ୍‌ଲେ। ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର 
ସାଧାରଣ ଜୀବନର ସମୟ ସୀମା ୧୮୯୩ ମସିହାରୁ ୧୯୦୨ ମସିହା 
ଅରଥତ୍ଵ ୯ବର୍ଷ ମାତ୍ର । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଜାତୀୟ ପୁନର୍ଗଠନ ପାଇଁ ଯେଉଁ ମହାମନ୍ତ୍ର 
ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଦେଇ ଯାଇଛଚ୍ି, ତାହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ । 

ସ୍ବାମୀଜୀଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ମତଦେଇ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଏତିହାସିକ ତକ୍ସର 
ଆରସି ମଜୁମଦାର ଓ ଆର.ଜି. ପ୍ରଧାନ କହିଛନ୍ତି, “ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ 
ଜୀବନ ଓ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାର ନବଉନ୍ମେଷ ଘଟିଛି ଏବଂ 
ସେଥ୍ପାଇଁ ତାଙକୁ ଆଧୁନିକ ଭାରତୀୟ ଢାତୀୟତାର ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରେ । ୧୮୯୭ ମସିହାରେ ସେ ଘୋଷଣା କରି କହିଥ୍‌ଲେ, 
“ଏହି ଦେଶ ଆଗାମୀ ପଚାଶ ବର୍ଷ ପାଇଁ ତୁମର ଏକମାତ୍ର ଇଶ୍ଵର ହେଉ ! 
ଆମ ଦେଶ ଠିକ୍‌ ପଚାଶ ବର୍ଷ ପରେ ଅର୍ଥାତ୍ଵ ୧୯୪୭ ମସିହାରେ ସ୍ଵାଧୀନ 
ହେଲା । ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଏହି ମହାମନ୍ତ୍ର ଏହି ଦେଶ (ଭାରତ ଆଗାମୀ 
ପଚାଶ ବର୍ଷ ପାଇଁ ତୁମର ଏକମାତ୍ର ରଶ୍ଵର ହେଉଁ)ରେ ଭଦୃଵବୁଦ୍ଧ 
ହୋଇଥ୍‌ଲେ ନେତାଜୀ ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ ! ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ 
ସେ ଚାହିଁଥ୍‌ଲେ ଏପରି ଏକ ଯୁବପିଡ଼ି ଯେଉଁମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଗଭୀର 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତା ଓ ଆମ୍ଲତ୍ୟାଗର ଭାବନା ସସ୍ମିଳିତ ହୋଇ ରହିଥ୍‌ବ । ନିଜ 
ସ୍ଵାର୍ଥରୁ ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠି ଦେଶାତ୍ମବୋଧ ଭାବନାର ଉବୁଟୁବୁ ନହେଲେ, 
କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଦେଶପ୍ରେମୀ ହୋରପାରେନା । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଦେଶପ୍ରେମର ସଂଜ୍ଞା ଉଲ୍ଲେଖ କରବାକୁ ଯାଇ କହିଥ୍‌ଲେ, 
'ମୁଁ ଦେଶାମ୍ବୋଧରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ଏବଂ ମୋ ଦେଶାମ୍ବବୋଧର ନିଦିଷ୍ଠ 
ଆଦର୍ଶ ରହିଛି । ବିରାଟ ସଫଳତା ପାଇଁ ତିନିଗୋଟି ଜିନିଷର ଆବଶ୍ୟକତା 
ରହିଛି । ପ୍ରଥମତଃ ହତ୍ଦୟରୁ ଅନୁଭବ କର । ଯୁକ୍ତି ବା ବୁଦ୍ଧିରେ କୌଣସି 
କଥା ନ ଥାଏ । ଏହା କିଛିବାଟ ନେଇପାରେ କିତ୍ୃ ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ । କିନ୍ତୁ 
ହୃଦୟ ଭିତରୁ ହିଁ ପ୍ରେରଣା ଜାତ ହୁଏ । ପ୍ରେମ ସବୁଠାରୁ ଅସମ୍ଭବ ଫାଟକକୁ 
ଉନ୍ମୋଚିତ କରେ । ପ୍ରେମ ହିଁ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ଲୁକ୍ଵକାୟିତକୁ ଉନ୍ମୋଚିତ 
କରିବାର ଏକମାତ୍ର ମାର୍ଗ । ମୋର ଭବିଷ୍ୟତ ସଂସ୍କାରକ ଗଣ ¦ ମୋର 
ଭବିଷ୍ୟତ ଦେଶପ୍ରେମୀ ଗଣ ! ପ୍ରଥମେ ହୃଦୟରୁ ଅନୁଭବ କରୁଛୁ କି ? 
ତୁମେ କ'ଣ ଅନୁଭବ କରି ପାରୁଛ କି କୋଟି କୋଟି ଲୋକ ଯେଉଁମାନେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ସାଧୁସନ୍ଦ୍ରକ୍ରର ବଂଶଧର ସେମାନେ ପଶୁତୃଲ୍ଯ ଚୀବନ 
ବଞ୍ଚୁଛନ୍ତି ? ତୁମେ କ”ଣ ଅନୁଭବ କରି ପାରୁଛ କି କୋଟି ଲୋକ ପ୍ରତିଦିନ 
ଭୋକ ଉପାସରେ, କୋଟି ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଅନାହାରରେ କାଳ କାଟୁଛି ? 
ତୁମେ କ'ଣ ଅନୁଭବ କରୁଛ ଯେ ଅଜ୍ଞାନତା କଳାବାଦଲ ପରି ସମଗ୍ର 
ଭୂଇଁକୁ ଛାଇଁ ହୋଇ ରହିଛି ? ଏହା ତୁମକୁ ବିବ୍ରତ କରୁଛି କି ? ଏହା ଯୋଗୁ 
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ବିନିଦ୍ର ରଜନା କଟାଉଛି କି ? ଏହା ତୁମର ରଭ୍ତରେ ମିଣିଯାଉଛି କି ଏବଂ 
ତୁମ ଧମନାରେ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇ ତୁମର ହୃଦୟର ସ୍ସନ୍ଦନକୁ ବର୍ିତ କରୁଛି 
କି ? ଏହା ତୁମକୁ ସମ୍ର୍ ପାଗଳ କରିଦେଉଛି କି ? ଦେଶର ଦୁର୍ଦଶା ଚିତ୍ରା 
କ'ଣ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ଏକମାତ୍ର ଧାନର ବିଷୟ ହୋଇଛି ଏବଂ ସେହି 
ଚିନ୍ତାରେ ବିଭୋର ହୋଇ ତୁମେ କ'ଣ ତୁମର ନାମଯଶ, ସ୍ତ୍ରୀ-ପୁତ୍ର, ବିଷୟ 
ସମପଭି, ଏପରିକି ଶରୀର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭୁଲିଛ ? ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ଏପରି ହୋଇଛି 
ଜି ? ଯଦି ହୋଇଥାଏ ତେବେ ବୁଝିବ, ତୁମେ ସ୍ବଦେଶ ହିତୈଷୀଣୀ ହେବାର 
ପ୍ରଥମ ସୋପାନରେ ମାତ୍ର ପଦାର୍ପଣ କରିଛ । ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକ 
ଢାଣ, ଆମେରିକାରେ ଧର୍ମମହାସଭା ହୋଇଥ୍ଲା ବୋଲି ମୁଁ ସେଠାକୁ ଯାଇ 
ନଥ୍ଲି । ଦେଶର ଜନସାଧାରଣଙ୍କର ଦୁର୍ଦଶାର ପ୍ରତିକାର ପାଇଁ ମୋ 
ବେଳକୁ ଯେପରି ଗୋଟାଏ ଦୂତ ଚାପି ଧରିଥ୍ଲା । ମୁଁ ଅନେକ ବର୍ଷ ଧରି 
ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷ ଭ୍ରମଣ କରିଛି, କିରୁ ମୋର ଦେଶବାସୀଙ୍କ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାର କୌଣସି ସୁଯୋଗ ମୁଁ ପାଇନାହିଁ । ସେଥ୍ପାଇଁ ମୁଁ ଆମେରିକାର 
ଯାଇଥ୍ଲି। ସେତେବେଳେ ଦୁମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଯେଉଁମାନେ ମୋତେ 
ଚାଣିଥ୍‌ଲେ, ସେମାନେ ଅବଶ୍ୟ ଏକଥା ଢାଣତ୍ତି । ଧର୍ମମହାସଭା ହେଲା 
କି ନ ହେଲା, ତାହା ନେଇ କିଏ ମୁଡ ଖେଳାଏ ? ଏଠାରେ ମୋର ନିତର 
ରକ୍ମାଂସ ସ୍ଵରୂପ ଜନସାଧାରଣ ଯେ ବୁଡ଼ି ଯାଉଛତ୍ତିୟ ସେମାନଙ୍କ ଖବର 
କିଏ ନିଏ ? ଏହା ହିଁ ସ୍ଵଦେଶହିତେଷୀ ହେବାର ପ୍ରଥମ ସୋପାନ ।” 
ସେ ପୂନଶ୍ଚଢ କହିଛନ୍ତି, ମାନୁଛି, ତୁମେମାନେ ଦେଶର ଦୃର୍ଦଶା 
କଥା ପ୍ରାଣେ ପ୍ରାଣେ ବୁଝିଛ କିତ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନ କରେ, ଏହି ଦୁର୍ଦଦଶାର ପ୍ରତିକାର 
ପାଇଁ କୌଣସି ଉପାୟ ବାହାର କରିଛି କି ? କେବଳ ବୂୃଥାବାକ୍ୟରେ 
ଶ୍ତିକ୍ଷୟ ନ କରି କୌଣସି ଲୋକଙ୍କୁ ଗାଳି ନ ଦେଇ ସେମାନଙ୍କର କୌଣସି 
ଯଥାର୍ଥ ସାହାଯ୍ୟ କରି ପାରିବକି ? ନିଜ ଦେଶବାସୀଙ୍କର ଏହି ଜୀଇଁବା 
ମରିବା ଅବସ୍ଥାକୁ ଦୂର କରିବାପାଇଁ, ସେମାନଙ୍କୁ ଏହି ଘୋର ଦୁଃଖରେ 
ଜିଛି ସାନ୍ଧନା ବାକ୍ୟ ଶୁଣାଇ ପାରିବକି ? କିଚୁ ଏହା ଯଦି ନ କରି ପାରୁଛ 
ତେବେ ତୁମ୍ଭେମାନେ କଂଣ ପର୍ବତ ପ୍ରାୟ ବାଧା ବିଘ୍ଵକୁ ତୁହ୍ନ କରି କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ରହିଛି ? ଯଦି ସମଗ୍ର ଜଗତ ତରବାରୀ ହସ୍ତରେ 
ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କ ବିପକ୍ଷରେ ଠିଆ ହୁଅନ୍ତା, ତଥାପି ତୁମେ ଯାହା ସତ୍ୟ ବୋଲି 
ବୁଝିଛ, ତାହାହିଁ କରି ଯାଇପାରିବ କି ? ଯଦି ତୁମମାନଙ୍କର ସ୍ତ୍ରୀ-ପୂତ୍ର 
ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୁଅନ୍ତି, ଯଦି ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ଧନମାନ 
ସବୁ ଯାଏ, ତଥାପି କ'ଣ ତୁମେମାନେ ଏହାକୁ ଧରି ରହିପାରିବ ? ରାତା 
ଭର୍ମହରି ଯେପରି କହିଥ୍ଲେ, “ନୀତି ନିପୁଣ ବ୍ୟଭ୍ତିଗଣ ନିନ୍ଦା କରନ୍ତୁ ବାସ୍ତବ 
କରନ୍ତୁ, ଲକ୍ଷ୍ମୀଦେବୀ ଗୃହକୁ ଆସରତ୍ତୁ ବା ଯଥାଇଛା ଚାଲିଯାଆନ୍ତୁ, ମୃତ୍ୟୁ 
ଆଜି ହେଉ ବା ଯୁଗାନ୍ତରରେ ହେଉ, ଯେ ଧୀର ସେ ସତ୍ୟରୁ ଏକ ବିନ୍ଦୁ 
ମାତ୍ର ବିଚଳିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ।”” ସେହିପରି ନିଜର ପଥରୁ ବିଚଳିତ ନ ହୋଇ 
ତୁମେମାନେ କଣ ତୁମ୍ଭ ମାନଙ୍କ ଲକ୍ଷ୍ୟାଭିମୁଖରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରିବ ? 
ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର କ'ଣ ଏହିପରି ଦୃଢ଼ତା ଅଛି ? ଯଦି ଏହି ତିନୋଟି ଜିନିଷ 
ତୁମର ଥାଏ, ତେବେ ତୁମେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଲୌକିକ କାର୍ଯ୍ୟ ସାଧନ 
କରିପାର ! ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମ୍ବାଦ ପତ୍ରରେ ଲେଖ୍ବାର ବା ବକ୍ତୃତା ଦେଇ 
ବୁଲିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିବ ନାହିଁ । ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ମୁଖ ଏକ ଅପୂର୍ବ 
ଜ୍ୟୋତି ଧାରଣ କରିବ । ଯଦି ତୁମ୍ଭେମାନେ ଯାଇ ପର୍ବତଗୁହାରେ ବାସ 
କରିବ, ତଥାପି ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତାରାଶି ସେହି ପର୍ବତ ପ୍ରାଚୀର ଭେଦକରି 


ଜାତୀୟ ଯୁବ ଦିବସର ଚିନ୍ତନ 
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ବାହାରକୁ ଆସିଡ । ହୁଏତ ଶତ: ଶତ ବର୍ଷ ଧରି ଡ଼ାହା କୌଣସି ଆଶ୍ରୟ 
ନଂ ଗାଇ ସୃକ୍ଷ୍ମାକାରରେ ସମଗ୍ର ଜଗତରେ . ଭ୍ରମଣ କରିବ; କିନ୍ତୁ ଦିନେ ନା 
ଦିନେ ତାହା କୌଣସି ମସ୍ତିଷ୍ରେ ଆଶ୍ରୟ "ଗ୍ରହଣ କରିବ ହିଁ କରିବ । 
ସେତେବେଳେ ସେହି ଚିନ୍ତା ଅନୁଯାୟୀ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଥ୍‌ବ । ଅକପଟତା, 
ସାଧୁ ଓ ଅଭିସନ୍ଧି ଓ ଚିନ୍ତାର ଶକ୍ତି ଅସାମାନ୍ୟ ।”! 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଜୀବନ ଓ ଆହ୍ଵାନରେ ଉଦବୁଦ୍ଧ ହୋଇ ସୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ର 
ବୋଷ 'ନିଚକୁ ଭାରତମାତାର ଯଜ୍ଚବେଦୀରେ ଅର୍ପଣ କରି ନିଜର ଜୀବନ 
ଦେବାକୁ ପଛେଇ ନାହାନ୍ତି ! ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର - ଏହି ବାଣୀ 
ଯେତେବେଳେ ସମଗ୍ର ଭାରତୀୟ ଯୁବଚେତନାକୁ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀଙ୍କ, ସର୍ବୋପରି 
ସାଧାରଣ ମଣିଷ୍ମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ୁନ୍ନ କରିଥଲା, ଠିକ୍‌ ସେହି ଘଡ଼ିସନି ମୁହୁର୍ଘରେ 
୧୮୮୭ ` ଢାନୁଆରୀ ମାସ ୨୩ ତାରିଖ ଦିନ ସୁଭାଷ' ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଜନ୍ମ । 

କଟକର ରେଭେନ୍ସା କଲେଜିଏଟ୍‌ ସ୍ତ୍ରଲରେ ଅଧ୍ଯୟୟନଁ ସମୟରେ 
ବିଦ୍ୟାଳୟର ପ୍ରଧାନ ଶିକ୍ଷକ ଶ୍ରୀବେଣୀ ମାଧବ ଦାସ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନ୍ଦଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ଓ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାର ମାର୍ଗ ଦେଖାଇ 
ତାଙ୍କର ଥ୍ବା ସାମାଜିକ ଦାୟିତ୍ଵ ଓ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି ଥ୍ବା କର୍ରବ୍ୟ 
ସଂପର୍କରେ ସଚେଡ଼ନ କରାଇଥ୍‌ଲେ । ସେହି . ସ୍ୁଲରେ ,ପାଠ ପଢ଼ୁଥ୍ବା 
ସମୟରେ ତାଙ୍କ ମନ ଭିଦରେ ଉଠ଼ିଥ୍ଲା ପ୍ରଚଣ୍ଡ ସାମୁଦ୍ରିକ ଝଡ଼ । ଯଦିଓ 
ଏହା ସାଧାରଣ ସ୍ତ୍ର ଯାଉଥବା ଛାତ୍ର ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅସ୍ବଭାବିକ କିନ୍ତ 
ସୁବାଷଙ୍କ ମନ ଭିଡ଼ରେ ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ ଦ୍ଵନ୍ଦ ଯେଉଁ, ରୂପ ନେଇଥିଲା, , ତାହାକୁ 
ସେ ବା କାହା ସହିତ ଆଲୋବନା ଜରି ସମାଧାନ କରିଥାନ୍ତେ ? ସେ 
ଚାଙ୍କର ଅସଂପୂର୍ଣ ଆତ୍ମବୀବନୀରେ ଲେଖନ୍ତି, “ମୋର ମାନସିକ ଦୃନ୍ଦ 
ଥ୍ଲା ଦୁଇଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟର! ପ୍ରଥମ ସାଂସାରିକ ଜୀବନ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଏବଂ 
ସାଂସାରିକ ଜୀବନଯାପନ ଯାହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ମୋ ଆମ୍ମା ବିଦ୍ରୋହ କରିବାକୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ଦେଇଥୁ୍‌ଲା ¦ ଦ୍ଵିତୀୟଦଃ ମୋ ଭିତରେ ଆତ୍ମ ସଚେତନତାର 
ବିକାଶ ହୋଇଥ୍‌ଲା ଯାହା ମୋ ବିଚାରତ୍ଭେ ଅପ୍ରାକୃତିକ ଏବଂ ଅନୈତିକ 
ମଧ୍ଯ ଏବଂ ଯ଼ାହାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ କିମ୍ବା ବୁଗଲଗାରୁ ମୁଁ ସିର କରି ନ 
ପାରି ସଂଗ୍ରାମ କରୁଥ୍ଲି । - ! 

ଏହି ଦାରୁଣ ମାନସିକ ସଂଘାତ ଓ ବିପରି ସମୟରେ ସ୍ବାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ବାଣୀ ଓ ଜୀବନୀ ତାଙ୍କୁ ଆଲୋକର ମୀର୍ଗ ଦେଖାଇଲା । 
ସେ ଦିନରାତି ବସି ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ରଚନାବଳୀ ପଢ଼ିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ । ତାଙ୍କର ବିବ୍ରତ, ବ୍ୟଥ୍ତ ଓ ବିବଶ ମନକୁ ସାନ୍ଧନା ଦେବାକୁ 
ଏହି ରଚନାବଳୀ ଯଥେଷ୍ଟ ଥୁଲା [୮ ସ୍ଵାମୀବ୍ୀଙ୍କ ରଚନାସମଗ୍ର ମଧ୍ଯରୁ ସେ 
ସାରକଥାଟି ପାଇଲେ ।ତାହା ହେଉଛି ‘ମାନବ ସମାଜର ସେବାରେ ନିଜର 
ମୁସ୍ତି ଖୋଜ ।!' ' ଏହି ମୁଭ୍ତି ମନ୍ତ୍ର ତାଙ୍କର ଦୋଦୁଲ୍ୟମାନ, ଦୋଳାୟମାନ 
ମାନସିକ ବିକ୍ଷୋଭକୁ ଶାନ୍ତ କଲା । ଯଦିଓ ନିଜର ମାନସିକ ଅପନୋଦନ 
ପାଇଁ ସେ ଆଧାତ୍ମିକ ଉନ୍ନତି ଓ ଉଚ୍ଚତର ମୂଲ୍ୟବୋଧ କଥା ଚିନ୍ତା କରୁଥ୍‌ଲେ 
ଏପରିକି ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ହେବା ପାଇଁ ଇଛା କରିଥ୍‌ଲେ । କିରୁ ତାହା କୌଣସି 
ଭାବରେ ତାଙ୍କୁ ଶାଚ୍ରି ଆଣି ଦେଲାନାହିଁ । ସେ ଫେରିଆସିଥ୍‌ଲେ ସ୍ବାମୀ 
ବିଦେକାନ୍ଦଙ୍କର ସେହି ମୁଚ୍ତିମକ୍ତ୍ର ପାଖକୁ - “ମନୁଷ୍ୟର ସେଚାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ର ପୂଢା ହୁଏ । ଏବଂ ତାହାହିଁ ପରବ ଭୀ ସମୟରେ ତାଙ୍କ ଜୀବନର ୪ଧ୍ୟାୟ 
ହେଲା । ସେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲେ. ମହାନ୍‌ ଦେଶପ୍ରେମୀ ନେତାଜୀ 
ଭାବରେ । 

ସ୍ାମ!ୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ସ୍ପଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ 
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ନେତାଜୀ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କୁ ଏକ ଅସାମାନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରି ଲେଖ୍‌ଛଚି, “ଗତ ଶତାଦ୍ଦୀର ଅଶି ଦଶକରେ ଧର୍ମ ଜଗତରେ 
ଦୃଇଜଣ ଅସାମାନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ଘଟିଥ୍ଲା ' ଯାହାଙ୍କର ପ୍ରଭାବ 
ଏତେ ବେଶୀ ଥ୍ଲା ଯେ ଆଗାମୀ ଭବିଷ୍ୟତର ନବଜାଗରଣକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଥ୍ଲା । ସେ ଦୁହେଁ ହେଉଛି ସନ୍ଭ ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ ଓ ତାଙ୍କର 
ଶିଷ୍ଯ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ।” 

ରାମକୃଷ୍ଣ ସବୁଧର୍ମର ଏକତ୍ଵ ଓ ଧର୍ମଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଅ୍ବା ବିବାଦର 
ବିଲୋପ ସଂପର୍କରେ ଉପଦେଶ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ସେ ମୃତ୍ୟୁ ପୂର୍ବରୁ, ତାଙ୍କର 
ଶିଷ୍ଯକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ଅଲେ ଏବଂ ସ୍ବଦେଶ ବାସୀଙ୍କ ମନରେ ନୂତନ 
ଜାଗରଣ ଆଣିବାକୁ କହିଥ୍‌ଲେ । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ମାନଙ୍କର 
ଏକ ସଂଘ ରାମକୃଷ୍ଣ ମିସନ ନାମରେ ଗଠନ କଲେ ଯେଉଁମାନେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର 
ସମ୍ପୂର୍ଣ ପରିଳ୍ଛନ୍ତ ଭାବ ନେଉ ବଂଚିବେ ଓ ଭାରତ ଏବଂ ଭାରତ ବାହାରେ 
ବିଶେଷ କରି ଆମେରିକାରେ ଏହାର ପ୍ରତାର କରିବେ ଏବଂ ସେ ସକ୍ରିୟ 
ଭାବରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରି ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଜାତୀୟ କାର୍ଯ୍ୟପାଇଁ ପ୍ରେରଣା 
ଦେଲେ । ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ଜାତୀୟତାବାଦ ପାଇଁ ଧର୍ମ ହେଲା ମାଧ୍ୟମ । 
ସେ ନୂତନ ବଂଶଧର ମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭାରତର ଅତୀତର ଗୌରବ 
ସଂପର୍କରେ ଗର୍ବ କରିବାର ଭାବନାକୁ ପ୍ରବେଶ କରାଇଲେ, ଭାରତର 
ଭବିଷ୍ୟତ ସଂପର୍କରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖ୍ବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେବା ସହିତ 
ଆମ୍ଲବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆତ୍ମ-ସମ୍ମାନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଲେ ।” 

““ ଯ଼ଦିଓ ସ୍ଵାମୀଜୀ କୌଣସି ରାଜନୈତିକ ବାର୍ଭାଁ ଦେଇ ନଥ୍‌ଲେ, 
ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କ ସଂସ୍ତର୍ଶରେ ଆସିଲେ କିମ୍ବା ତାଙ୍କ ଲେଖା ପଢ଼ିଲେ 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଦେଶାମ୍ବବୋଧ ଭାବନା ରାଜନୈତିକ ମନୋବ୍ରରି 
ଜାଗ୍ରତ ହେଲା। ଯଦି ବଂଗଳା କଥାକୁ ନିଆଯାଏ, ତେବେ ସ୍ବାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କୁ ଆଧାମ୍ମିକ ଜାତୀୟତାବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନର ପିତା ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ । ସେ ଯୁବାବସ୍ଥାରେ ୧୯୦୨ ମସିହାରେ ଦେହତ୍ଯାଗ 
କଲେ କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ଅତ୍ୟଧ୍‌କ ! 

“ମୁଁ ଅତିଶୟ ଆନନ୍ଦ ଲାଭ ନ କଲେ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 
ଲେଖ୍‌ ପାରିବି ନାହିଁ। କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ କେବଳ ତାଙ୍କୁ କଳନା 
କରିପାରିବେ କିମ୍ବା ମାପି ପାରିବେ ।” 

“ “ଏପ୍ରରିକି ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଅନ୍ତରଂଗ ଭାବେର ମିଶିବାର 
ସୌଭାଗ୍ୟ ପାଇଛତ୍ତି ସେମାନେ ମଧ୍ଯ | ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଧନାଜ଼୍ୟ, ଗଭାର 
ଜ୍ଞାନ ସମ୍ପନ୍ନ ଓ ଦୁର୍ବୋଧ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଏହି ବ୍ୟଭ୍ଧିତ୍ଵ- ତାଙ୍କର ଉପଦେଶ 
ଓ ବାଣୀଠାରୁ ଭିନ୍ଂ ଯାହା ସେ ତାଙ୍କର ଦେଶବାସୀ ବିଶେଷ କରି 
ବଙ୍ଗାଳୀମାନଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିଥ୍‌ଲେ । ବୋଧହୁଏ 
ବଙ୍ଗାଳୀମାନଙ୍କ ଏହିପରି ମନୁଷ୍ୟତ୍ଵ ପ୍ରତି ଆବେଦନ ଅଲା, ଅନ୍ୟ କାହାରି 
ପ୍ରତି ନୁହେଁ । ତ୍ୟାଗ କରିବାରେ ବେପରବାୟ, କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ 
ଅବଦମିତ, ପ୍ରେମ କରିବାରେ ସୀମାହୀନ, ଗଭୀର ଓ ବହୁଶାସ୍୍ରରେ ଜ୍ଞାନ 
ସମ୍ପନ୍ନ ଭାବାବେଗରେ ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ଆକ୍ରମଣରେ ଦୟାହୀନ କିନ୍ଧୁ ପିଲାଙ୍କ 
ପରି ସରବ୍ଦ- ସେ ଆମ ସଂସାରରେ ଏକ ଅଭାବନୀୟ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ।? 

“ସ୍ଵାମୀଜୀ ରକ୍ମାଂସର ପୌରୁଷତ୍ସ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଏବଂ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ 
ସଂଗ୍ରାମୀ । ସେ ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ଶସ୍ତିର ଉପାସକ ଏବଂ ନିଜ ଦେଶର 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଢାଗ୍ରତ କରିବା ପାଇଁ ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରୟୋଗାତ୍ମକ 


ଜାତୀୟ ଯୁବ ଡିନସର ଚିନ୍ତନ 
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ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରୀ । ଶ୍ତିୟ ଶକ୍ତି ଉପନିଷଦ କହେ” - ତାହା ଥ୍ଲା ତାଙ୍କର 
ବାରମ୍ବାର ଆହ୍ଵାନ । ସେ ଚରିତ୍ର ଗଠନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରୁଥ୍ଲେ। ମୁଁ ଘଣ୍ଟା ଘଣ୍ଟା ଧରି ତାଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କହିପାରେ ତଥାପି ସେହି 
ମହାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପ୍ରତି ସାମାନ୍ୟ ନ୍ୟାୟ କରିଛି ବୋଲି କହିପାରିବି ନାହିଁ । 
ସେ ଏତେ ବିରାଟ, ଏତେ ଗଭୀର ଜ୍ଞାନ ସମନ୍ନ ଓ ଏତେ ଦୁର୍ବୋଧ । ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଉଚ୍ଟ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସୋପାନରେ ଯୋଗୀ ଭାବେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ରୂପେ ସତ୍ୟ ସହିତ 
ସଂପର୍କ ରଖ୍‌ ବର୍ଭମାନ ସମୟ ପାଇଁ ଦେଶ ଓ ମାନବଜାତିର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ଓ ନୈତିକ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ନିଜ ଜୀବନକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉତ୍ତର୍ଗୀକୃତ ବୋଲି ମୁଁ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିପାରେ । ଯଦି ସେ ବଞ୍ଚି ଆନ୍ତେ, ମୁଁ ତାଙ୍କ ପାଦ ନିକଟରେ 
ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିଥାନ୍ତି । ମୁଁ ଯଦି କିଛି ଭୁଲ୍‌ ନ କରୁଛି ତେବେ ଆଧୁନିକ 
ବଂଗ ତାଙ୍କର ସୃତ୍ଚି।” 

“ମୁଁ କେଉଁ ଭାଷାରେ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ପ୍ରତି 
ରଣୀୀ ତାହା ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବି । ସେମାନଙ୍କର ପବିତ୍ର ପ୍ରଭାବ ଫଳରେ ମୋ 
ଜୀବନର ପ୍ରଥମ ଉନ୍ମେଷ ଘଟିଥ୍‌ଲା । ନିବେଦିତାଙ୍କ ପରି ମୁଁ ମଧ୍ଯ 
ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କୁ ଅବିଛିନ ଗୋଟିଏ ବ୍ଯକ୍ଥିତ୍ଵ ଭାବେ 
ବିଚାର କରେ । ଯଦି ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏବେ ବଞ୍ଚି ଥାନ୍ତେ, ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ମୋର ଗୁରୁ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ତଥାପି ଏଠାରେ ଯୋଗ କରିବାକୁ ଚାହେଁ ଯେ 
ମୁଁ ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଛି, ମୁଁ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରାମକୃଷ୍ଣ “ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ପ୍ରତି 
ସମପୂର୍ବ ଅନୁରଭ୍ତ ଓ ସମର୍ପିତ ରହିବି ।” 

“ସ୍ଵାମୀଜୀ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ, ଧର୍ମ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ଅତୀତ ଓ 
ବର୍ଭମାନ ମଧ୍ୟରେ ସମନ୍ସୟ ସ୍ଥାପନ କରିଛଚ୍ତି । ଏବଂ ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ସେ 
ମହାନ୍‌ । ଆମ୍ଭର ଦେଶବାସୀ ତାଙ୍କ ଉପଦେଶରୁ ଅମାପ ଆମ୍‌ ସମ୍ମାନ, 
ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆତ୍ମଗର୍ବ ଲାଭ କରିଛବଚ୍ି । ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ ତାଙ୍କର 
ଜୀବଦ୍ଶାର ସାଧନା ଫଳରେ ଯେଉଁ ଧର୍ମ ସମନ୍ସୟର ଭାବ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥ୍ଲେ, ସ୍ବାମୀଜୀଙ୍କ ଜୀବନରେ ତାହା ମୁଖ୍ୟ ଭପଜୀବ୍ୟ ହୋଇଥଲା । 
ଏବଂ ଏହି ଆଦର୍ଶ ମଧ୍ୟ ପରେ ଭବିଷ୍ଯତ ଭାରତ ଢାତୀଯତାବାଦର 
ମୂଳଆଧାର ଶୀଳା ହେଲା । ଆମ ଦେଶରେ ଥୁବା ବିଭିନ୍ନତା ମଧ୍ଯରେ ଧର୍ମ 
ସମନ୍ଵୟ ଓ ସମସ୍ତ ସଂପ୍ରଦାୟ ପ୍ରତି ସହନଶୀଜତାର ବିଚାର ପ୍ରକାଶ ନ 
ପାଇଥ୍ଲେ ଜାତୀୟ ସଚେତନତା ସଂଗଠିତ ହୋର ପାରିନଥଆତ୍ତା ।” 
“ରାମକୃଷ୍ଣ -ବିବେଵାନନ୍ଦଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିଂଶ ଶତାହୀର ଶେଷଭାଗରେ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵାଧୀନତାର ଭାବନା ପ୍ରକାଶ ପାଇଥ୍‌ଲା । “ସ୍ବାଧୀନତା- 
ସ୍ଵାଧୀନତା ହିଁ ଆତ୍ମାର ସଙ୍ଗୀତ ।” ? ଏହି ବାର୍ରା ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ହୃଦୟ କନ୍ଦରରୁ 
ବିଛାଡ଼ି ହୋଇପଡ଼ି ସମଗ୍ର ଦେଶକୁ ଆବେଗିକ ଭାବେ ଜାବୋଡ଼ି ଧରିଥ୍ଲା 
ଓ ପାଗଳ କରିଦେରଥ୍‌ରା। ଏହି ସତ୍ଯ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ଜୀବନୀ, 
କଥୋପକଥନ ଓ ଭାଷଣରେ ଲିପିବବ୍ଧ ।” 

“ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ, ଏକ ପକ୍ଷରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଶୃଙ୍ଗଖଳରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇ ପ୍ରକୃତ ମନୁଷ୍ୟ ହେବାକୁ ଆହ୍ଵାନ କରିଥ୍ଲେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ 
ସର୍ବଧର୍ମ ସମନ୍ସୟର ବାର୍ରା ପ୍ରଚାର କରି ଭାରତରେ ବାସ୍ତବ ଓ 
ଜାତୀୟତାବାଦର ବୀଜବପନ କରିଥ୍‌ଲେ ।” 

‹‹ „.ମୋ ପାଇଁ ଏହା ଗଭୀର ବିଶ୍ଵାସ ରଖେ ଯେ, ପ୍ରଥମ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଯଦି ଆମେ ଚରିତ୍ରବତ୍ତୀର ଶର୍ତି ଲାଭ କରିନଥାତ୍ତୁ ଯାହା ମନୁଷ୍ୟ 
ପାଇଁ ଏକ ଅସାମାନ୍ୟ ଗୁଣ, ତେବେ ମନୁଷ୍ୟ ଜାତିକୁ କୌଣସି 'ବାଦଂ 


ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ସୁଉାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ 
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ମଧ୍ୟରେ ଗଠନଂ କରିବାର ଆଶା ନଥ୍‌ଲା । ତେଣୁ ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦ ବହୁଥ୍ଲେ, ମୋର ଉଦେଶ୍ୟ : ହେଉଛି ମଣିଷ ଗଠନ 
କରିବା !” ? ଅନୁଭବ ଶକ୍ତି ସମ୍ଭନ ମଣିଷ ବାସ୍ତବିକ : ହେଉଛି ମୌଳିକ 
ଆବଶ୍ୟକତା, କାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ବ୍ୟତୀତ, ଜାତୀୟ ପୁନର୍ଗଠନ ଆଶା କିମ୍ବା 
ଦୂଢ଼ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ କୌଣସି: 'ବାଦଂ କେବଳମାତ୍ର ଆଦର୍ଶ ସ୍ଵପ୍ନ । 
ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁବ ଆନ୍ଦୋଳନ ମୌଳିକ ଓ ପ୍ରାଥମିକ ଭାବେ ପ୍ରକୃତ 
ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖ୍ବା ଉଚିତ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ମନୁଷ୍ୟ 
ଭତ୍ତମ ଓ ସତ୍ୟନିଶ୍ଠ ହେବା ଆଁବଶ୍ୟକ...।”? 

ଉପରବର୍ଣ୍ଣିତ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଅଖଣ୍ଡ ଦେଶପ୍ରାତିର ଆହ୍ବାନ ଏବଂ 
ନେତାଜୀ ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷଙ୍କର ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ, ଜୀବନୀ, ବାଣୀ 
ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତି ଓ ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ସମଗ୍ର ଯୁବପିଢ଼ି ସମ୍ମୁଖରେ ଏକ ନୂତନ 
ଆହ୍ବାନ, ସଂକଳ୍ପ ଓ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତିର ଦ୍ଵାର ଉନ୍ମୋତିତ କରେ ! ଏହାର ସଫଳ 
ପ୍ରୟୋଗ ହିଁ ନୃତନ ଭାରତ ଗଠନର ମୂଳମନ୍ତ୍ର । 
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ସୌରୀବଂଧୁ କର 
ଓଡ଼ିଆ ଗଦ୍ୟ ସାହିତ୍ୟର ଏକ ସୁପରିଚିତ ଅଙ୍ଗୀବାରବବ୍ଧ ସ୍ରଷ୍ଟା । 
ରାମକୃଷ୍ଣ ବିବେକାନନ୍ଦ ବେଦାନ୍ତ ସାହିତ୍ୟ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଗଭୀର ଅନୁରକ୍ତି 
ତାଙ୍କୁ ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଶାରେ ଜଣେ ସୁବକ୍ତା ଭାବେ ପରିଚିତ କରାଇଛି । 
ତାଙ୍କ ଲେଖନୀରୁ ଏଯାବତ ପ୍ରକାଶିତ ପୂସ୍ଥକ ହେଉଛି 


ଗଳ୍ପ ସଂକଳନ 

ଛ ପ୍ରଥମା କ ନିଷ୍କର ଏକଲବ୍ୟ ୫ ନରୋରମ ଷତଡଙ୍ଗୀର ଡାଏରୀ ଭ ବଉଳର: 
ମହକ କ ଶ୍ରୀମଦ୍ଧ ଭଗବତ୍ଵ ଗୀତା, ଭୋଳାନାଥ ବାବୁ ଓ ନରିଆ ପାନ 
ଦୋକାନୀ 

ପ୍ରବନ୍ଧ 

| ବେଦାନ୍ତର ସ୍ଵର ୫ ମୋ ଭାଷା ମୋ ସାହିତ୍ୟ @ ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାରଧାରା 
ଜୀବନୀ 

୫» ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ @ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ @ ମୂକ ଜନତାର ନାୟକ 
ବାବା ସାହେବ ଆମ୍ବେଦକର ଛ ସାଧୁ ସଛ୍ତ ମହାମ୍ବା ଵ ଡକୁୂର ହରେକୃଷ୍ଣ 
ମହତାବ 

ଆଲୋଚନା 

ଭ ରାଷ୍ଟ୍ର ନିମାତା ନେହେରୁ ୫ ଗୁଜ୍ଚରାଟର ନିଆଁ ମାନବତାର ଚୁଇ 
e Swami Vivekananda & Vedantic Socialism 

ଶିଶୁ ସାହିତ୍ୟ 

ଭ ଦେଶପ୍ରେମୀ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଭାରତରତ୍ନ ଆମ୍ବେଦକର @ ସଞ୍ଚିଲେ 
ବଂଚିବ ଛ ଟଙ୍କା କେଉଁଠି ରଖ୍ବ @ ବାବା ସାହେବ ଆମ୍ବେଦକର 
ଅନୁବାଦ ଉପନ୍ୟାସ 

ଵ ଇଚ୍ଛାର ନାମପୁତ୍ର ୫ ପ୍ରତିଦ୍ଧନ୍ଦ୍ର 

ଅନୁବାଦ ଜୀବନୀ 

* ଗାନ୍ଧୀ 
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